NAT 


JUAN PABLO FORNER (1756-1797) 


Preceptista y Fildsoto de la Historia 


o 


OF | 
vn ae a a 
Z stad Jue fe OnE Supreme we Castlla.. 
come : 


JESUS ALVAREZ GOMEZ 


Juan Pablo Forner 


(1756-1797) 


Preceptista y Fildsoto de la Historia 


see vera 
San Ag 


eS ti. 


© Jess Alvarez Gémez. 1971. Editora Nacional 
Madrid-Espafia 


es MANUEL CARBAJO; Puede imprimirse: FEDERICO FER- 
oo Sup. Proy,; Imprimase: Dr. CONSTANTINO PALOMO, 
Vicario General de Salamanca, 26 de octubre de 1970. 


Depésito legal, M. 3.087 - 1971. 


GRAFICAS UGUINA - MELENDEZ VALDES, 7 -MADRID, 1971 
7 , oe 


INTRODUCCION 


El siglo XVIII es para Europa un tiempo agitado que 
plantea al historiador um riesgo, el riesgo de juegarlo uni- 
camente desde la perspectiva del fruto maduro o abortivo 
en que irremediabliemente desembocan todos los periodos 
agitados. 

Ahora bien, el fruto ultimo del siglo XVIII fue la revolu- 
cid, ce los espiritus. Y precisamente desde este punto de 
vista se ha. estudiado casi hasta nuestros dias la centuria de 
la Ilustracioén. En todo se han querido ver o intuir los pre- 
cedentes de la revolucion espiritual que fue la Ilustracion. 
La literatura extranjera a este respecto es abundante; basta 
citar los nombres de Cassirer, Mornet, Hazard, Pirenne, 
Halphen, Sagnac, etc.; entre nosotros esta representada esta 
tendencia por don Marcelino Menéndez y Pelayo. 

Actualmente la investigacion sobre el siglo XVIII ha cam- 
biado de orientacién. Se ha abandonado ese carril trazado 
por la investigacion francesa y se esta tendiendo, cada vez 
mas, a determinar las notas diferenciales que el siglo XVIII 
tiene en cada pais. Lo que interesa verdaderamente es ave- 
riguar lo que quiso ser cada pueblo durante esta centuria y 
cudles fueron los resultados de esas pretensiones (1). 

También en Espana ha repercutido esta nueva orienta- 


(1) Esta nueva orientacién fue marcada por el Congreso Interna- 
cional de Ciencias Histéricas de Varsovia (1932). Cfr. Bulletin du 
Comité International des Sciences Historiques, sec. V, 1933. 


cién. Fruto de ella han sido unas cuantas obras, de autores 
nacionales y extranjeros, verdaderamente representativas, 
en las que se nos presenta un siglo XVIII espanol completa- 
mente diverso de las caricaturas a que estébamos acostum- 
brados (2). La nota que estdbamos habituados a contem- 
plar en estas caricaturas del XVIII espanol era la de un siglo 
decadente, nefando para Espaiia en todos los sentidos. Pero 
actualmente se estén empezando a descubrir facetas nue- 
vas que cambian completamente esa faz demacrada y deca- 
dente de nuestro siglo XVIII. 

A través de esos abundantes estudios monograficos se 
puede advertir que la época ilustrada no fue para Espana 
tan nefanda como se suele decir. Si se compara la centuria 
ilustrada con otras centurias de nuestra Historia, se puede 
advertir que le fweron superiores, sin duda, el siglo XIII, el 
siglo de San Fernando, de Alfonso el Sabio, de Jaime el Con- 
quistador; y también el siglo XVI, el de mayor esplendor de 
toda nuestra Historia; el siglo de Carlos V, de Felipe II, de 
los pobladores de Indias, de la batalla de Lepanto, de los 
tedlogos de Trento, etc.; pero si exceptuamos esos dos siglos, 
quizad ningun otro se pueda comparar en esplendor con el 
siglo XVIII (3). 

«Hora es ya, dice Menéndez y Pelayo, tan poco amigo 
del siglo XVIII espanol, de que las leyendas cedan. el paso 
a la Historia y que llegue a los siglos XVII y XVIII algun 
rayo de la luz vivisima, que ha ilustrado y hecho patentes 
épocas mucho mas remotas y de mas dificil acceso» (4). 

En realidad no se ha apagado ain el eco de lamentacio- 
nes insulsas, sin fundamento real, contra nuestra centuria 


(2) Entre los autores nacionales merecen citarse: SAnchez Ages- 
ta, L.; Marias, J.; AlcAdzar Molina, C.; Cossio, J. M.; Diaz-Plaja, F.; 
Palacio Atard, V., etc. Y entre los extranjeros que se han ocupado 
de nuestro siglo xvill: Sarrailh, Defourneaux, Demerson, Herr, etc. 
Cfr, Obras de todos estos autores en la seccién de Bibliografia com- 
plementaria, pag. 24. 

(8) CASARIEGO, J. E.: Jovellanos o el equilibrio, pags. 28-29. 


(4) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heterodoxos, V, pa- 
ginas 78-79. 


8 


ilustrada. «Cuanto mds se medita sobre nuestra Historia, 
mas se advierte la desastrosa influencia del siglo XVIII. Nos 
falta el gran siglo educador», decia Ortega y Gasset (5), 
y el eco de su voz se ha ido repitiendo, se ha ido alargando 
a través de muchos que se han ocupado de nuestro siglo 
ilustrado. «Sin duda, hubo en nuestro siglo XVIII hombres 
de fino espiritu, de profundo saber y de impetu creador, mas 
eran personalidades aisladas y perdidas en un ambiente 
hostil a todo progreso... Una golondrina no hace verano; 
y golondrinas fueron Feijoo, Casal, Piquer y algunos otros 
mds: golondrinas de un verano que no empez6 a llegar hasta 
mucho después... Hs evidente que el contenido de la centu- 
ria bien exprvmido y estrujado da muy poca sustancia a la 
gloria del genio espanol» (6). 

Quizd culpa no pequena en este descrédito de la cultura 
de nuestro siglo XVIII tenga el mismo P. Feijoo «que de 
modesto no pecéd nunca y parece que puso demasiado empe- 
no en que resaltase la inferioridad del nivel intelectual de 
los espanolés réspecto del suyo» (7). El Padre Feijoo es, 
ciertamente, un astro de primera magnitud en el cielo de 
nuestro siglo XVIII, pero, como dice el mismo Menéndez y 
Pelayo, «no esta bien estudiar a Feijoo unicamente y con- 
siderarlo como una excepcién en un pueblo de salvajes o 
como una perla caida en un muladar, o como el civilizador 
de una raza sumida hasta entonces en las tinieblas del mal 
gusto y de la extrema insipienciay (8). Hl mismo don Juan 
Pablo Forner se lamentaba ya en su tiempo de semejante 
actitud respecto a Feijoo y supo captar algunos de los fa- 
llos feijoonianos. Tiene en las Exequias de la Lengua Caste- 
lana algunas expresiones que retratan admirablemente al 
genio benedictino del XVIII: 


(5) ORTEGA Y GASSET, J.: HI siglo XVIII, educador. Obras comple- 
tas, IV, pag. 87. 

(6) MARANON, G.: Las ideas bioléaicas del P. Feijoo, pag. 36. 

(7) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heterodoxos, V, pa- 
ginas 79-80. 

(8) Ibidem, pag. 80. 


«Menos docil se manifestaba en una mesa inmediata un va- 
ron despierto de acciones y entonado de frente, que revolviendo, 
ya un tomo, ya otro, de doce o trece que traia entre manos, con 
dificultad se resolvia a aligerarlos a imitacién de los demas. No- 
tolo el Conde (9) y dijole con franqueza de poderoso: ” A cadbese 
de resolver, reverendisima, y reconozca que ya no estdn sus 
obras en parte donde prohiban el impugnarlas (10). éQué de- 
tencién es esa? gMide este tiempo por el de sus aplausos? La 
posteridad docta condena ya en él muchas cosas que celebro en 
sus dias la parcialidad. Sus dos tomos de correcciones corrigie- 
ron citas y equivocaciones en las noticias; y siendo de los escri- 
tos lo menos util la erudicién, dejé intactas las ideas falsas o 
diminutas de las artes y asuntos cientificos en que tropezd, parte 
por amor a la novedad y parte por la calidad de los tiempos.” 
Sonrojése el reverendo, e inclinando la frente atendid con mds 
solicitud a la enmienda de sus discursos. ”Feijoo, nos dijo el 
Conde, que es éste a quien he hablado, impugn6o en muchos lu- 
gares de sus obras, en vez de errores, verdades comunes, y en 
lugar de ellas quiso introducir sus errores particulares. Cuando 
vino aqui hubo muchos trabajos para que Apolo le perdonase 
los enormes absurdos que dejé impresos en materias de Poética, 
Oratoria y métodos antiguos» (11). 


Forner tenia especial inquina a Feijoo «porque fue el 
primero que afrancesé nuestras locucionesy (12). Y como 
si lo dicho fuera poco, Forner es el primero en destruir el 
mito feijooniano, criticando severamente su escasa forma- 
cién humanistica, pues «no habia saludado cuanto la anti- 
giiedad docta nos dej6 para el estudio y ejercicio de la elo- 
cuencia artificial...» (13). Toda la obra feijooniana, en ge- 
neral, le merece un juicio més bien pobre. Admite un valor 
relativo en la produccién literaria de Feijoo, pero le niega 
un valor universal: «Los que llamaron a juicio su estilo, 
confesando la utilidad de sus escritos para el tiempo en que 


(9) «...Le of llamar Conde con grande admiracién mia de 
ue pu- 
diera haber gentes de titulo en un lugar (Parnaso) donde na nADES 
ocio y habia sabios.» Hxequias, pag. 108. 

oe Alude oa gids a la Real Orden de Fernando VI que 
pro a Impugnar las obras del P. Feijoo «porque 

pe eics, pec. 13k. j porque agradan al Rey»... 

(12) Ibidem, pag. 127. 

(18) Ibidem, pag. 123. 
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se publicaron, decidieron que es mejor para que le lea el 
vulgo que para que le estudien los hombres ingeniosos» (14). 

Es cierto que las letras humanas continuaron en los tres 
primeros decenios del siglo XVIII en el mismo lastimoso 
estado de los aciagos dias de Carlos II. Pero si, como dice 
Menéndez y Pelayo (15), valen para el campo literario las 
recriminaciones de Feijoo, no valen ciertamente para el res- 
to de la actividad cultural. Mucho mds reales que las des- 
cripciones de una Espana barbarizante de Feijoo son las 
descripciones de otro benedictino, el Padre Sarmiento, que 
describe el febril entusiasmo de renovacisn y de ilustracién 
que recorre todas las arterias de Espana: 


«Hierve la Corte de proyectos literarios. Por decenas se en- 
tablan Academias para todo género de ciencias y artes. En Bar- 
celona, Cadiz, Sevilla, Madrid, ete., ya se establecieron Acade- 
mias de Matemdticas para la educacién de la juventud militar, 
terrestre y maritima. Este verano se instituyé en Madrid una 
Academia Real de pintura, escultura, arquitectura, dibujo, et- 
cétera, para el adeiantamiento de las artes. Hay Academias de 
Fisica moderna, Medicina, etc. Habiala de la Lengua Castellana 
y ya hay otra de la Historia. Acaba de establecerse en Vallado- 
lid una de Bellas Letras y Matemdticas... El Ministerio gasta 
grandes sumas en enviar varios sujetos hdbiles a Roma, Paris, 
Londres, Venecia, ete., para que cada uno se instruya mejor en 
su facultativa profesion y que de vuelta la puedan ensenar en 
Espana. Cirujanos, médicos, boticarios, arquitectos, botdnicos, 
pintores, etc., todos hallan proteccién en el Rey. Dentro de Es- 
pana unos salieron a registrar minas, otros plantas, otros can- 
teras...» (16). 


Y el mismo Forner, que, como veremos en otra parte, 
admite la inferioridad de Espana respecto a las demas na- 
ciones en el aspecto cientifico durante todo el siglo XVIII, 
sabe apreciar también ese afdn de renovacion y de entusias- 


(14) Hwxequias, pag. 123. 
(15) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heteredoxos, V, pa- 


gina 80. ; 
(16) Citado por GALINO, M., en Tres hombres y un problema, pa- 


gina 366. 
1] 


mo cultural que invadié a Espana durante toda la centuria 
ilustrada: 


«Comercio, industria, fabricas, cultura. 
Legislacién, costumbres, ciencia, artes, 
civil economia, agricultura: 
corre, suena, retumba en todas partes 
ese lenguaje en libros, en folletos, 
enhebrando magnificos ensartes» (17). 


Aunque don Juan Pablo dudaba wn poco de la eficacia 
de todo ese alarde, de todo ese afan por la ciencia y por la 
cultura, porque los resultados le parecitan mas bien escasos: 
«Mientras en Espana no vuelva a cobrar vuelo el imgenio, 
de modo que produzca en todas lineas libros admirables por 
la invencion, disposicién y elocuencia, me reiré de todo este 
bullicio afanado con que parece que hierve la sabiduria 
por todas partes, como deseosa de derramarse a borboto- 
nes» (18). 

Pero en ese mismo hervor cultural o en ese afan de re- 
formas, nota con la que Vicente Palacio Atard retrata la t6- 
nica general del XVIII espanol (19), esta subyacente cier- 
tamente el problema de la decadencia de Espana. Que los 
hombres mas representativos de la Espana de entonces tu- 
vieron como preocupacién central la «decadenciay de Espa- 
na, es innegable. No faltan indicios de esta actitud critica 
en el primer cuarto de siglo. Un ejemplo lo tenemos en ese 
manuscrito, Respuesta de un amigo a otro que le pregunta 
por el fin que vendran a tener nuestros males en Espana, 
mencionado por Palacio Atard (20). Pero, sobre todo, desde 
que el Padre Feijoo lanzé su grito de combate, gotosa esta 
Espana, la «decadencia espanolay se convirtid en un tépico 
que se ha ido repitiendo hasta la saciedad en los manuales 


cee Sdtira contra la Literatura de nuestro tiempo, Ms. III, fo- 
lio 169. , ’ 


(18) Haxequias, pag. 93. 
(19) PALACIO ATARD, V.: Derrota, agotamiento..., pa 
(20) Ibidem. +» pag. 164, 
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de Historia y en obras de wna seriedad més decantada que 
real. A aumentar esta psicosis de decadencia en nuestros pro- 
hombres del XVIII contribuyeron los escritores extranjeros, 
sobre todo los enciclopedistas, quienes machaconamente re- 
petian que Espana estaba tan atrasada como el interior del 
Africa (21). 

Pero el uso habitual de la palabra decadencia implica un 
juicio de valor y una referencia comparativa. Podemos pre- 
guntarnos, ;puede decirse decadente la Historia de Espana 
durante el siglo XVIII? Si hacemos una referencia compara- 
tiva entre la Historia de Espana del siglo XVIII y la de otra 
época, la del siglo XVI, por ejemplo, la respuesta es afirma- 
twa evidentemente: Espana en el siglo XVIII estaba en de- 
cadencia. Pero una referencia comparativa de este tipo careceé 
de sentido histérico, Responder, en cambio, con un juicio de 
valoracion, es decir, responder si la Historia espanola del 
siglo XVIII es o no decadente en si misma, no es tarea facil 
porque exige un examen detenido de todos los elementos a 
través de los cuales es solo posible enjuiciar y valorar la si- 
tuacion de un pueblo en un momento dado, no basta un exa- 
men superficial de la situacién y menos ain un examen. par- 
cial de una determinada corriente o faceta de la cultura. 

Ahora bien, aunque un cuadro de conjunto sobre el si- 
glo XVIII no lo tenemos ain perfilado en Espana, porque 
quedan todavia muchos aspectos sin estudiar, sin embargo la 
bibliografia moderna sobre esta centuria va siendo abundan- 
te. Un examen atento de las monografias dedicadas a diversos 
aspectos culturales, politicos y economicos de nuestro si- 
glo XVIII va haciendo olvidar esas caricaturas de una época 
sin pena ni gloria. La realidad historica de nuestro siglo XVIII 
se esté demostrando muy diversa de lo que estabamos acos- 
tumbrados a ver en ensayos superficiales, que suponian en 
la Espana dieciochesca una decadencia ambiental que se 
aviene muy mal con ese afan de reformas que, segun Palacio 


(21) Hxequias, pag. 150. 
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Atard, caracteriza a los espanoles de la centuria ilustra- 
da (22). 

iQuién podrdé hablar con justicia de decadencia en pre- 
sencia de figuras del siglo XVIII espanol como Feijoo, Fl6- 
rez, Mayans, Piquer, Carlos III, Floridablanca, J ovellanos, 
Forner, etc.? 

Cuanto mds se profundiza en el estudio de la vida y obra 
de estos grandes personajes de nuestro XVIII, tanto mas se 
convence wno de la necesidad de revisar las categorias pe- 
simistas en que se ha venido encasillando la Historia de Es- 
pana de la época de la Ilustracién. Pero es mucho lo que 
queda todavia por hacer. Una de las principales figuras de 
todo el siglo XVIII espanol y que ha pasado inadvertida 
casi hasta nuestros dias es precisamente Juan Pablo For- 
ner (1756-1797). Quied su actitud de polemista no era un 
aliciente para ocuparse de su persona ni de su obra. Su ca- 
racter de polemista y discutidor le perjudicd en su fama de 
pensador, no sdlo en vida, sino también en la posteridad. 
Sus criticos no han sabido ver en la montana de sus papeles 
impresos nada mds que el aspecto polémico. Y no han sa- 
bido captar tampoco la ideologia encerrada en las mismas 
polémicas. Por otra parte, sus obras mejores quedaron iné- 
ditas, al sorprenderle la muerte en la plena madurez de sus 
cuarenta y un anos. 

De sus obras inéditas la primera que ve la luz piblica 
es su obra maestra, aunque no ha sido objeto de estudio 
hasta ahora, el Discurso sobre el modo de escribir y mejo- 
rar la Historia de Espafia (Madrid, 1816). Forner aparece 
asi en una perspectiva nueva. No es sédlo el discutidor incan- 
sable, sino también el preceptista que sabe dar agudos con- 
sejos para el bien historiar. La figura intelectual de.Juan 
Pablo Forner empezaba a escalar las cwmbres a los veinte 
anos escasos de su muerte. Pero tuvieron que pasar toda- 
via otros veinticinco anos para que algunas otras obras 
inéditas vieran la luz. 


(22) PALACIO ATARD, V.: Derrota, agotamiento..., pag. 164. 
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En 1841 empez6 don Luis Villanueva la publicacién de 
las obras completas de Forner, pero su intento no pasoé del 
primer volumen. En una Noticia biografica que encabeza 
este primer volumen Villanueva pone en nueva luz la fi- 
gura de Forner, aunque hace excesivos elogios de sus cua- 
lidades poéticas. Y no es este, precisamente, el aspecto 
de su figura intelectual, como veremos, que mds fama le 
ha procurado al polemista de Mérida. Con mas objetivi- 
dad ha delineado la figura poética de Forner, Leopoldo 
Augusto de Cueto en su Bosquejo historico critico de la 
poesia castellana en el siglo xvi (Madrid, 1869). La fama 
literaria de Forner alcanza el cenit con su inclusion en la 
misma antologia de Cueto. Forman parte de esta Antologia 
de poetas del siglo XVIII un nutrido numero de sus poesias, 
y sobre todo, las Exequias de la Lengua castellana, que ven 
la luz por vez primera en esta antologia. Desde ahora For- 
ner ya no sera conocido unicamente como el critico malhu- 
morado, autor del Asno erudito, sino como el autor de las 
Exequias. Como dice Maria Jiménez Salas, «se ha borrado 
el perfil del hombre, se ha levantado una obra» (23). 

Hasta Menéndez y Pelayo no se escribe ni wna linea so- 
bre Forner en la que se nos retrate el polifacetismo del fis- 
cal extremeno. Hn aprétados parrafos de la Historia de los 
Heterodoxos espanoles y de la Historia de las ideas estéti- 
cas en Espana ha sintétizado maravillosamente Menéndez 
y Pelayo el perfil humano y la polifacética figura intelectual 
del «gladiador literarioy don Juan Pablo Forner. Quied al- 
gunas ideas de Menéndez y Pelayo neécesitan. ser revisadas, 
pero en lo fundamental, ha logrado un fiel retrato de Forner. 

Las ideas de Menéndez y Pelayo se han ido repitiendo en 
todos los que, después de él, se han ocupado, de un modo 
o de otro, de Forner, verbigracia, Sdinz y Rodriguez, Fari- 
nelli, Sorrento, Cotarelo y Mori, etc. (24). 


(23) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y Obras de Juan P. Forner, pa- 


gina 42. 
(24) Cfr. obras en la seccién bibliografica. 
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Mencion especial, entre los estudiosos fornerianos, mere- 
ce don Nicolés Gonedlez Ruiz, no tanto por su Antologia de 
los escritos de don Juan Pablo Forner (Madrid, 1942) acom- 
panada de wna introduccién lena de ideas en la que ha sa- 
bido captar y expresar el pensamiento forneriano, cuanto 
por haber sido él quien suscité la vocacion forneriana de 
dona Maria Jiménez Salas. 

Dona Maria Jiménez Salas, con su Vida y obras de Juan 
Pablo Forner, ha abierto una etapa nueva en la investiga- 
cién forneriana. La obra de Jiménez Salas es la ultima pa- 
labra en lo referente a la biografia de Forner; dificilmente 
se podrd decir ya nada nuevo. Ha estudiado también, pero 
de conjunto y esquemdticamente, todas las facetas de su 
figura intelectual, abriendo con ello los cauces a seguir en 
el estudio de Forner (25). 

Modernamente, y merced a la obra de Jiménez Salas, 
Forner esta siendo objeto de numerosos estudios. Maria Fi- 
delia Laughrin ha estudiado de un modo exhaustivo la cri- 
tica literaria forneriana en su tesis doctoral presentada en 
la Universidad Catolica de Washington, Forner as a critic 
(Washington, 1943). 

Fernando Lazaro, en el prdlogo al Cotejo de las Eglogas 
(Salamanca, 1951), ha ampliado el estudio acerca de las 
ideas lingiiisticas de Forner que ya habia iniciado en su obra 
Las ideas lingiiisticas en Espafia durante el siglo xvmr (Ma- 
drid, 1949). 

Munoz Cortés, en el prélogo a una nueva edicion del 
Asno erudito, ha sabido captar admirablemente el aspecto 
polémico de don Juan Pablo Forner, enmarcando sus polé- 
micas en el cuadro ambiental de la segunda mitad del si- 
glo XVIII espanol. 

Don Julidn Marias ha dedicado también unos capitulos 


(25) Me complazco en reconocer ptblicamente la ayuda. desinte- 
resada que en mas de una ocasidn me ha prestado dofia Maria Jimé- 
nez Salas con amplias referencias bibliograficas fornerianas, A su 
Aa soy deudor de los datos relativos a la biografia de don Juan 
Pablo. 
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de su ensayo La Espafia posible en tiempos de Carlos III 
(Madrid, 1963) a Forner. En esas paginas no enjuicia muy 
felizmente, a nuestro parecer, la actitud forneriana respec- 
to a la cultura de su tiempo. 

Naturalmente, todos los autores, nacionales y extranje- 
ros, que se ocwpan de la cultura espanola del siglo XVIII 
no pueden menos de hacer amplias referencias a don Juan 
Pablo Forner, verbigracia, Cotarelo y Mori, Palacio Atard, 
Sarrailh, Sorrento, De Pinto, etc. (26). 

En la figura intelectual forneriana quedan todavia mu- 
chos puntos por estudiar debidamente. Quizd el mds impor- 
tante, y ciertamente el menos estudiado, es el aspecto de 
preceptista y filésofo de la Historia. No faltan, es cierto, 
algunas referencias a esta faceta forneriana, pero no hay 
un estudio completo. Fue don Marcelino Menéndez y Pelayo 
el primero en hacer resaltar los altisimos méritos de Forner 
como preceptista de la Historia (27) y él mismo quiso es- 
cribir algo sobre este punto, pero no lo realizé nunca. Be- 
nito Sinchez Alonso dedica también unas pdginas de su 
Historia de la Historiografia, III (Madrid, 1947), a Forner, 
pero no es tampoco un estudio exhaustivo. A Forner, como 
fildsofo de la Historia, dedica también algunas lineas Sdn- 
chez Diana, en su articulo «Ideas espanolas sobre la ciencia 
de la Historia en el siglo XVIII» (Theoria, nums. 7-8, 1951, 
paginas 51-64). 

Esta faceta forneriana, preceptista y fildsofo de la His- 
toria, es el tema de nuestra disertacion. 

Tengo que agradecer al R. P. Franco Diaz de Verio, S. J., 
las sabias y oportumas orientaciones con que, amablemente, 
ha seguido la elaboracion de este trabajo. 


(26) Cfr. obras en la seccién bibliografica. be 
(27) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas en 


Espana, Tl, pag. 333. 
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FUENTES 


A.—_MANUSCRITOS AUTOGRAFOS 


1.—Papeles manuscritos de Forner que posee 
don Juan Grinda y Saavedra. 


Se trata de cinco legajos de hojas de todos los tamafios. En su ma- 
yor parte son las anotaciones que Forner tomaba en sus lecturas, es- 
quemas de sus libros escritos o en proyecto. 


Maria Jiménez Salas, que ha ordenado estos papeles fornerianos, 
expone detalladamente e] contenido de cada uno de los folios en su 
obra Vida y Obras de Juan Pablo Forner, pags. 593-614. 

El Cuaderno, encuadernado en pergamino, que forma volumen apar- 
te de estos papeles, contiene en su mayor parte las poesias juveniles 
de Forner con algunas anotaciones de sus afios escolares en la Uni- 
versidad de Salamanca (*). 


2.—Papeles manuscritos de Forner que posee 
don Juan Mufioz Casillas, 


LEGAJO 1.° Liricas sueltas incompletas, Consta de 32 hojas. 

LEGAJO 2.° Prosa. Es parte de las Observaciones a la Historia 
Universal Sacro-Profana del Padre Tomas Borrego. Consta de 30 ho- 
jas. 


(*) Hago ptblico mi agradecimiento a don Juan Grinda y Saave- 
dra por haber puesto a mi disposicién los manuscritos autégrafos de su 
ilustre tatarabuelo. 
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B.—COPIAS 


1.—Biblioteca Nacional de Madrid, 


a) OBRAS DE FORNER. 


Siete volimenes encuadernados en tafilete rojo, con canto dorado. 
Signaturas, 9582-9588. 


Indice de Estas Obras completas. 


Vol. I: 


— Observaciones que escribid sobre la Historia Universal Sacro- 
Profana, escrita por don Tomas Borrego. 


Vol. II: 

— Proélogo a la fadbula original del «Asno erudito», fols. 1-13. 

— Fdbula del <«Asno erudito», fols, 14-24. 

— Cotejo de las Eglogas premiadas por la Real Academia, fo- 
lios 25-102. 

— «Los gramdticos». Historia chinesca, fols. 103-296. 

— Representacién a S. M. por don Bernardo y don Tomds de 
Iriarte, fols. 297-302. 

— Representacién al Conde de Floridablanca por Forner, folios 
303-314. 

— Representacién a 8S. M. por Forner, fols. 315-319. 

— Cartas a don Eugenio Llaguno, fols, 320-332. 

— Solicitud de Forner insistiendo en la publicacién de «Los gra- 
mdticos», fol. 333. 


Vol LT: 


— Obras poéticas. 


Vol. IV: 


— Perplejyidad de la Tortura, fols. 1-148. 
— Discurso sobre el modo de formar unas instituciones de Derecho 
en Espana, fols. 149-344. 


Vol. V: 


— Introduccién a la loa que se recité en el teatro de Sevilla con 
una carta que sirve de prélogo, fols. 2-26. 
— Loa a la apertura del teatro de Sevilla, fols. 26-56. 
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— Respuesta a la carta de don Juan Perote, fols. 56-82. 


Carta dirigida a un vecino de Cddiz sobre otra del literato de 
Sevilla, fols. 83-108. 

Respuesta a los desengafos utiles y avisos importantes del li- 
terato de Ecija, fols. 109-153. 

Prélogo al piblico sevillano, fols. 154-179. 

Didlogo entre don Silvestre, don Criséstomo y don Pldcido, fo- 
lios 180-253. 

Carta de don Antonio Varas al autor de la «Riada», sobre la 
composicion de este poema, fols. 254-301. 

Suplemento al articulo «Trigueros» comprendido en el tomo VI 
del «Ensayo de una Biblioteca del Reinado de Carlos III» por 
el doctor Guarinos, fol. 302. 


Vol, VI: 


Discurso sobre el modo de escribir y mejorar la Historia de 
Espana, fols. 1-126. 

Lista puntual de los errores de que esté atiborrada la primera 
carta de las que el espanol de Paris ha escrito contra la «Ora- 
cién apologéticay, fols, 196-252. 

Fe de erratas del préiogo al «Teatro Espanol» que ha publicado 
don Vicente Garcia de la Huerta, fols. 127-195. 

Carta en defensa de la comedia «El viejo y la nina», de Mora- 
tin, fols. 253-275. 

Carta a don Ignacio Lépez de Ayala sobre haberle desaproba- 
do su drama «La cautiva espanola», fols. 276-316. 
Representacién al Consejo de Castilla sobre el establecimiento 
del Teatro del Puerto de Santa Maria, fols. 317-340. 
Contestacién acerca de la comedia «El filédsofo enamorado», fo- 


lio 341. 


Vol. VII: 


— 


<Exequias de la Lengua castellana». Sdtira menipea. 


b) OTRAS COPIAS MANUSCRITAS DE FORNER. 


——- 


La paz, canto heroico, Signatura, 9846. 

Poesias. Signatura, |3751. 

Reflexiones sobre el modo de escribir la Historia de Hspana. 
Signatura, 9197. 

Traducciones de Horacio. Signatura, 3745. 

Exequias de la Lengua castellana. Sdtira menipea, Signatura, 


1832. 
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— Exequias de la Lengua castellana. Sdtira menipea, Signatura, 
6795. 

— Dictamen fiscal relativo al Colegio de Filosofia de la Universi- 
dad de Salamanca sobre disturbios y su remedio (26 hojas 
en 4.°), Signatura, 12938-102. 


2.—Biblioteca Menéndez y Pelayo, de Santander, 


— Exequias de la Lengua castellana. Signatura, C./169/R. 1-3-5. 

— Los gramdticos. Historia chinesca. 

— Carta de Varas. 

— Carta a don Ignacio Lopez de Ayala. 

(Las tres Ultimas obras comprendidas en la signatura C./169/ 
R. 1-38-11.) 


3.—Archivo del doctor Juan Grinda y Saavedra, 


Discurso sobre el modo de escribir y mejorar la Historia de Es- 
panda. 


C.—OBRAS IMPRESAS 


1.—Obras impresas en vida de Forner. 


— «Hl asno eruditoy, fadbula original. Obra pdstuma de un poeta 
anénimo. Madrid, 1782, 50 pags. en 8.° 
Reimpresa por don Emilio Cotarelo y Mori en Iriarte y su 
época, pags. 540-544, Madrid, 1897. 
Reimpresa por Mufioz Cortés, M. Valencia, 1948. 
— Sdtira contra los vicios introducidos en la poesia castellana, pre- 


miada por la Real Academia Espafiola, Madrid, 1782, 34 pagi- 
nas en 4.° 


Reimpresiones: 


Biblioteca selecta de Literatura espanola, por P. Mendibil y 

M. Silvela, Burdeos, 1817, pdgs. 271-282. 

— Obras de don J. P. Forner, recogidas y ordenadas por don 
Luis Villanueva. Tomo I. Madrid, 1843, pags. 149-174. 

— Biblioteca de Autores Espanoles, tomo LXIII. Madrid, 1921, 

paginas 297-374. 


— Memorias de la Real Academia Espanola, Madrid, 1870, vo- 
lumen III. 
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— Carta de don Antonio Varas al autor de la <«Riada», sobre la com- 
posicion de este poemc. Madrid, 1784, 33 pags. en 8.° 

— Reflexiones sobre la «Leccién criticay que ha publicado don Vicen- 
te Garcia de la Huerta, Las escribia en vindicacién de la buena 
memoria de Miguel de Cervantes Saavedra, Tomé Cecial, ex escudero 
del Bachiller Sansén Carrasco. Las publica don J. P. Forner. Ma- 
drid, 1786, 14 pags. en 8.° 

— Oracién apologética por la Espana y su mérito literario para que 
sirva de exornacion al discurso leido por el Abate Denina en la 
Academia de Ciencias de Berlin respondiendo a la cuestidn « ¢Qué 
se debe a Espana?» Por don Juan Pablo Forner. Madrid, 1786, 
228 pags. en 8.? 


Reimpresiones: 


— Por E. Barriobero, Madrid, 1940. 
— Por «Publicaciones Espafiolas». Madrid, 1956. 
— Por V. Zamora. Badajoz, 1947. 


— Discursos filoséficos sobre el hombre. Madrid, 1787, pags. XV1I+398. 
Reimpresos sin las Ilustraciones en Biblioteca de Autores Espa- 
noles, tomo LXIII, pags. 297-374. 

— Pasatiempo de don J. P. Forner en respuesta a las objeciones que 
se han hecho a su «Oracién apologética por la Hspanay. Madrid, 
1787, pags. XXX + 180 en 8.°? 

— Antisofisma, o sea, desenredo de los sofismas con que se ha preten- 
dido oscurecer algunas doctrinas de la «Oracién apologética por la 
Espana y su mérito literario» de don J. P. Forner, por HE. C. V. Ma- 
drid, 1787, pags. LXIII en 8. 

— Conversaciones familiares entre el «Censor», el «Apologista Uni- 
versal» y un doctor en leyes, Madrid, 1787, pag. 52 en 8.° 

— Demostraciones palmarias de que el «Censor», su corresponsal, el 
<Apologista Universal» y los demas papelejos de este juez, no sirven 
de nada al Estado, ni a la Literatura de Hspana. Los escribe el 
Bachiller «<Reganadientes» para ver si Dios quiere que nos libremos 
de una vez de esta plaga de criticos y discursistas menudos que nos 
aturden. Madrid, 1787, pags. 55 en 8.° 

— «La corneja sin plumas». Fragmento pdostumo del Lic. Paulo Igno- 
causto, Puerto de Santa Maria, 1795, pags. 67 en 8.° 

— Preservativo contra el ateismo por don J. P. Forner, del Consejo 
de 8. M. y su Fiscal en la Real Audiencia de Sevilla. Sevilla, 1795, 
paginas XXXI-+ 159 en 8.° 

— Introduccién a la Loa, que se recitéd para la apertura del Teatro 
en Sevilla. Afio de 1795. Con una carta que sirve de prélogo, escrita 


Zo 
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por un literato no sevillano a un amigo swyo de Cddiz. Cadiz, 1796, 
paginas 39 en 4.° 

Respuesta del cura de Mairenilla la Taconera a la carta de Juan 
Perote, sacristén de Armencilla, Su fecha en Cddiz a 19 de marzo 
de 1796. Publicada en la misma ciudad en 23 de mayo del propio 
ano. Cadiz, 1796, pags. 21 en 4.° 

Carta dirigida a un vecino de Cadiz sobre otra del L. J. A. C., un 
literato sevillano, con el titulo de «La Loa restituida a su primitivo 
ser, su autor Rosauro de Safo, con una epistola de Leandro Misono 
en nombre del literato sevillano», Cadiz, 1796, pags. 20 en 8.° 

La Paz, canto heroico al Principe de la Paz. Madrid, 1796, pagi- 
nas XXXIX + Una razén de este poema sin paginar. 

«La escuela de la amistad» o «El fil6sofo enamorado». Madrid, 1796. 
Carta del «Diario de Madrid» de 28 de abril inpugnando la comedia 
<El filésofo enamorado», a la que sigue una defensa de la expresada 
critica por un amigo del autor de la comedia, Cadiz, 1796, pagi- 
nas 24 en 8.° 

Continuacién a la carta del autor de la comedia de «El fildsofo ena- 
moradoy, publicada en el «Diario de Cddiz» de 13 de mayo pasado 
de este ano en respuesta a la de don Hugo Imparcial, que también 
se publicé en el «Diario» de 28 de abril. Cadiz, 1796, pags. 16 en 8.° 


2.—Obras impresas péstumas. 


Reflexiones sobre el modo de escribir la Historia de Espana, Ma- 
drid, 1816, pags. 101 en 12.° 
Obras de don J. P. Forner, Fiscal que fue del extinguido Consejo 


de Castilla, Recogidas y ordenadas por don Luis Villanueva. Tomo I. 
Madrid, 1843, pags. XXII + 424 en 8.° 


Contenido de este tomo: 


— Discurso sobre el modo de escribir y mejorar la Historia de 
Espana. 

— Sdtira contra la Literatura chapucera del tiempo presente. 

— Discurso leido en la Sociedad patridtica de Sevilla. 

— Oda a la apertura del Laboratorio de Quimica de Madrid. 


— Plan sobre el modo de formar unas buenas instituciones del 
Derecho en Espana. 


— Discurso sobre el Amor a la Patria. 
— Poesias varias. 


— Hzxequias de la Lengua castellana. 


— Biblioteca de Autores Espanoles, tomo LXIII. Con notas de 
Leopoldo Augusto de Cueto. 

— Clasicos Castellanos. Espasa Calpe. Con notas y prélogo de 
Pedro Sainz Rodriguez. Madrid, 1925. 


— Antologia de los escritos de Forner. Con prélogo de Nicolas Gon- 
zalez Ruiz. Madrid, 1941. 
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PARTE PRIMERA 


LA FIGURA INTELECTUAL 
DE JUAN PABLO FORNER 


CAPITULO PRIMERO 


AVENTURAS Y DESVENTURAS DE UNA VIDA 


«Una biografia minuciosa y detallada de don Juan Pa- 
blo Forner, escribe Pedro Sainz Rodriguez siguiendo a Me- 
néndez y Pelayo (1), supondria rehacer toda la historia 
literaria del periodo en que vivid, pues las numerosas polé- 
micas a que le arrastro su caracter agresivo hacen de él 
punto de cruce de todas las pasiones que bullen bajo la aca- 
démica y fria apariencia de la Literatura de entonces.» 

Un juicio semejante emiten cuantos se han ocupado de 
don Juan Pablo. Fernando Lazaro dice que pocos fueron 
mas conocidos en su siglo que este ilustre extremefio. Po- 
cos tan importantes para valorar la dimensién exacta de 
nuestra época ilustrada (2). Don Nicolas Gonzalez Ruiz afir- 
ma que Forner es el centro de la historia literaria espanola 
y de la historia del pensamiento espafiol durante un periodo 
que puede fijarse, casi exactamente, entre 1783 y 1797 (8). 


(1) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias de la Lengua 
castellana, pag. IX. Cfr. MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los 
Heterodoxos espanoles, V, pag. 388. 

(2) LAZARO, F.: La poesia lirica en Espana durante el siglo XVIII, 
en Historia de las Literaturas Hispdnicas, dirigida por DIAZ-PLA- 
JA. G., Madrid, 1956, IV, pag. 86. 

(3) GONZALEZ RUIZ, N.: Antologia de los escritos de don J. P. For- 
ner, pag. 9. 
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Maria Fidelia Laughrin coincide en sus apreciaciones con 
estos ilustres criticos espafioles (4). 

Nosotros estamos dispensados de la tarea de trazar esta 
biografia de don Juan Pablo porque se la asumié y la reali- 
z6 espléndidamente dofia Maria Jiménez Salas (5). El periplo 
vital de Forner esta trazado de un modo definitivo. A la 
obra de dofia Maria Jiménez Salas remitimos a quien desee 
informarse plenamente de las aventuras y desventuras de 
don Juan Pablo Forner. Es una biografia calida, hecha con 
amor, critica y, al mismo tiempo, de lectura facil y amena. 

Reconociéndonos deudores de los datos biograficos forne- 
rianos a la obra de dofa Maria Jiménez Salas, nos limita- 
remos a referir aqui los hechos de mas relieve en la vida de 
don Juan Pablo. Nos han de servir de soporte al estudio de 
su pensamiento filoséfico e histérico. Nos detendremos mas 
ampliamente en el relato de sus polémicas; y en esta fa- 
ceta forneriana aportaremos detalles inéditos hasta ahora. 
Nos detenemos de un modo especial en esta faceta de la fi- 
gura intelectual de don Juan Pablo, porque es la que esta 
haciendo de base a todo su modo de ser y de pensar. 


El estudiant6n extremeno 


Desde la cima de sus quince afios, estudiante ya de las 
aulas salmantinas, vuelve Forner la vista a los anos de su 
infancia y nos cuenta: 


«La noble Extremadura 

me dio en su suelo patria 
aunque en reino diverso 

tronco hay de quien soy rama. 
Desde su gran corriente 

nacer me vio Guadiana, 
tuvome infante el Tajo, 
Manzanares con crianza. 

Tres lustros sélo cuento...» (6). 


(4) LAUGHRIN, M. F.: Don J. P. Forner as a critic..., pag. VIII. 


(5) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras de don J. P. Forner. Ma- 
drid, 1944. 


(6) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 97. 
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Efectivamente, a orillas del Guadiana, en Mérida, le dio 
patria Extremadura (7). Don Juan Pablo se siente orgulloso 
de haber nacido en la famosa colonia romana (8). Y la colo- 
nia romana tendra en él una de sus mejores glorias (9). 

Don Francisco Forner y Segarra, casado con dofia Ma- 
nuela Piquer y Zaragoza, se habia afincado en Mérida por 
su profesién de Médico, y alli le nace su primer hijo, Juan 
Pablo, el dia 17 de febrero de 1756. Por su nacimiento en 
tierras extremefias a don Juan Pablo Forner se le considera 
extremeno y por tal se tenia él mismo (10); pero, como él 
mismo dice en el romancillo anteriormente citado, «...en 
reino diverso, tronco hay de quien soy rama». Este reino 
diverso es Valencia. 

La familia Forner «es de las buenas de Vinaroz» (11), 
goza de Hidalguia y sus miembros son todos «cristianos vie- 
jos» (12). Los Piquer son mas conocidos en Espafia al mo- 


(7) Forner alude frecuentemente a su origen extremefio, sobre 
todo en las poesias de matiz autobiografico. A veces con su deje de 
acritud, como en este romance: 


«La patria de los Corteses 
toda de montes cubierta, 

de encinas toda erizada 

y echa emporio de la selva 
no sera mucho que engendre 
en sus opacas malezas 
ingenios embrutecidos 

raza montaraz y fiera.» 


Romance al Conde de Floridablanca, Ms. III, fol, 207, 

(8) «Sepa usted, seMor don Hilarién, que he nacido en una colo- 
nia romana donde se hallan amontonadas las inscripciones.» Gramd- 
ticos, Ms. II, fol. 280. 

(9) También Mérida se siente orgullosa de haber dado la cuna 
a Forner. <Si Mérida tuvo la suerte de que don Agustin Fr. Forner y 
Segarra viniera a habitarla para ser uno de los perpetuadores de su 
Historia; no fue menos la que le proporcionéd con que en la ciudad 
augusta naciera su hijo don Juan Pablo Forner, renombrado fil6ésofo 
y literato que sobresali6 entre los primeros del siglo XVIII.» PLANO 
Y GARCIA, M.: Ampliaciones a la Historia de Mérida, Badajoz, 1911, 
pagina 107. 

(10) Conversaciones familiares, pag. 48. 

(11) COLEGIO DE ABOGADOS DE MApDRID: Libro de pruebas, fol. 617. 

(12) Ibidem. , 
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mento del nacimiento de Juan Pablo. Esta notoriedad les 
proviene de la «gloria de la familia» (13), don Andrés Pi- 
quer, médico y filésofo ya famoso. Don Andrés es tio de 
dofia Manuela, quien, como después su hijo Juan Pablo, se 
cria a su sombra protectora. 

El padre de Forner era hombre de gran cultura. Perte- 
necia a esa gloriosa tradicién de médicos espanoles, que, 
ademas de ejercer cuidadosamente su profesiOn, dedican sus 
ocios al cultivo de otros conocimientos. Don Francisco For- 
ner se interesaba por las antigiiedades: monumentos, inscrip- 
ciones y medallas de las que poseia importantes colecciones, 
halladas, en su mayor parte, en las excavaciones por él mis- 
mo realizadas en Mérida. Su hijo se mostrara orgulloso de 
estas aficiones del padre: «Tengo un padre que ha sido y es 
infatigable recogedor y explicador de ellas (inscripciones 
romanas)» (14). El modo de ser del padre lo conocemos 
unicamente por las alusiones que algunas veces hace el hijo 
y, sobre todo, por el prélogo de las Antigiiedades de Mérida. 
En este prdlogo, como muy atinadamente dice Maria Jimé- 
nez Salas, se reflejan algunos rasgos del modo de ser del 
padre, que después encontraremos mas acentuados en el 
hijo: «El afan de la verdad, la critica severa, el amor de la 
patria son trazos que tendran su equivalente en el pensador, 
en el polemista, en el apologista don Juan Pablo Forner» (15). 
Otros rasgos comunes entre el padre, médico e historiador, 
y el hijo, abogado e historiador y literato, pueden ser: «Ha- 
cer valer lo que se sabe sin pizca de pedanteria y sin sobra 
de modestia..., vena particular para sentir el agravio y bus- 
car el desquite... El doctor Forner, como luego ha de suce- 
derle al fiscal, prefiere sus vigilias y sus arduos trabajos 
voluntarios al ejercicio de su profesién» (16). Juan Pablo 
se acordara siempre con carifio y respeto de su padre y se 
sentira orgulloso de él. 


(13) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 47. 
(14) Grdmaticos, fol. 280. 

(15) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 51. 
(16) Ibidem. 
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Dona Manuela Piquer y Zaragoza se va de la escena fa- 
miliar sin dejar apenas rastro. Juan Pablo no habla aunca 
de su madre. Seguro que no se debe a falta de carifio; es 
«que sus ojos de nifio vieron la muerte de su madre y cémo 
en su lugar se asienta una extremefia: la madrasta (17). El 
cuando lo ignoramos». 

Tuvome infante el Tajo, dice el adolescente de quince 
anos. De una colonia romana pasa la familia Forner a otra 
colonia romana, no tan famosa como Mérida, pero llena tam- 
bién de recuerdos de Roma. Bastaria su puente romano para 
distinguirla entre todas: Alcantara (Caceres). El] padre va 
engrosando sus colecciones de antigiiedades romanas y los 
ojos del hijo Juan Pablo se van haciendo familiares con el 
sentido de la historia. 


Manzanares con crianza. El testimonio de Forner es ex- 
plicito: «En Mérida se crié y vivid hasta los cuatro afios de 
edad, de donde salié para la Villa y Corte de Madrid» (18). 
Muy cuesta arriba se hace el pensar que dofia Manuela per- 
mitiera que su hijo tnico, cuando apenas contaba cuatro 
anos, se alejara de su lado. Creemos que las palabras de 
Forner necesitan explicacién: En Mérida vivid hasta los cua- 
tro afios, de donde pasé a Alcantara, y de aqui a Madrid. 
Probablemente estaria en Alcantara hasta la muerte de su 
madre, ocurrida por los afios 1765 (19). Y es ahora cuando 
se traslada a Madrid, bajo la sombra protectora de su tio 
don Andrés Piquer. 

En Madrid empieza muy pronto los estudios «de Grama- 
tica y Latinidad» con don Francisco Torrecilla, a quien lo 
ligaran relaciones de amistad hasta su muerte (20). Si al 


(17) Ob. cit., pag. 56. De la segunda esposa de don Agustin Fran- 
cisco Forner sélo sabemos que se llamaba Leonor de Sevilla y Vi- 
llarroel. Don Juan Pablo no se acuerda de su madrasta ni una sola 


vez en sus escritos. : 
(18) Eapediente matrimonial de Forner. Cfr, JIMENEZ SALAS, M.: 


Vida y obras..., pag. 58. 


(19) Ibidem. 
(20) VILLANUEVA, Luis: Biografia de Forner, BAE, tomo LXIII, 


pagina 263. 
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maestro Torrecilla debe sus primeros pasos en las letras, 
mucho mas debe a su tio en el campo de la educacién hu- 
mana y literaria. Don Andrés Piquer fue quien alumbr6é «en 
el alma de Forner su deseo infinito e inefable y su hambre 
de sabiduria» (21). Bajo la direcciOn de tan habil maestro 
se fueron grabando en su mente los criterios sdlidos y pro- 
fundos, inconmovibles que luego caracterizaran el compor- 
tamiento forneriano. Don Juan Pablo Forner es uno de esos 
pocos entendimientos, uno de esos pocos hombres sabios en 
los que apenas se percibe alguna evolucién en su modo de 
pensar. El Forner de los catorce afios es idéntico al Forner 
de los veinticuatro de los Discursos filosdficos e idéntico al 
Forner del Preservativo contra el ateismo, escrito un par de 
anos antes de su muerte (22). 

Con su tio estuvo hasta los catorce anos, hasta el mo- 
mento de ingresar en la Universidad de Salamanca en 1770. 
Quince afios no cumplidos cuenta cuando en enero de 1771 
«pasa habil a oir ciencia» (23). En abril del mismo ano 
de 1771 lo encontramos ya matriculado en la Facultad de 
Artes (24). Y se le menciona por ultima vez en los Libros de 
Matriculas de la Universidad de Salamanca el 22 de noviem- 
bre de 1772, fecha de la renovacioOn de su matricula en la 
Facultad de Artes. Desde el verano de 1772 hasta el verano 
de 1774 desaparece todo rastro de la actividad estudiantil 
forneriana. Son dos afios de absoluto silencio (25). En el ve- 
rano de 1774 escribe desde Extremadura a su amigo Ramon 
Caseda anunciandole el propdésito de trasladarse a la Uni- 


(21) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 58. 

(22) Entre los Papeles de Grinda se conservan algunas poesias de 
tema filoséfico compuestas en sus afios estudiantiles de Salamanca, 
en las que se ven ya algunos pensamientos mds ampliamente trata- 
dos después en los Discursos filoséficos y en el Preservativo contra 
el ateismo. 

(23) Universidad de Salamanca, Libro de Matricula. Cfr. Jim&- 
NEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 59. 

(24) Ibidem. 

(25) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pags. 59-60. Da como 
probable la permanencia de Forner en Salamanca durante estos dos 
afios, inscrito en el Colegio del Rey. Hs posible, pero no hay testimo- 
nio alguno que lo avale. 
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versidad de Toledo. Al parecer, este cambio del Tormes sal- 
mantino por el Tajo de la Imperial Toledo no era de su 
agrado, pues en la mencionada epistola se expresa asi: 


«Que forzosa obediencia el albedrio 
a otra parte me lleva y yo me aplico 
a obedecer su justo poderio» (26). 


Efectivamente, en el Libro de Matriculas de la Facultad 
de Leyes y Canones de la Universidad de Toledo se encuen- 
tra esta partida: «1.2 Don Juan Pablo Forner, natural de la 
ciudad de Mérida...» (27). Y esta es la primera y Ultima vez 
que los Libros incompletos de Matriculas de la Universidad 
toledana hacen referencia a don Juan Pablo. 

Este ha sido el marco externo de sus estudios universita- 
rios. El perfil humano del universitario Forner lo tenemos 
fielmente trazado en sus escritos de sabor autobiografico. 
Asi se retrata a si mismo en su faceta de estudiante: 


«En los bancos de la Universidad se arrellanaba como un pa- 
dre conscripto, y calado un bonete de media fanega, y bien ce- 
rrado el pufio a modo de quien se arma de cachetina, voceaba 
con tal fuerza que cuantos le ofan le calificaban de sapientisimo 
entre todos los sabios, y m4s si soltaba la maldita y comenzaba 
a chorrear no sé qué algarabias por aquellos labios que no parece 
sino que algtin diablo bachiller le inspiraba vocablos espantosos 
y sutilezas endemoniadas, que no habia quien se las entendie- 
se» (28). 


Durante sus estudios, al menos en la época de Salaman- 
ca, aparece siempre rodeado de otros estudiantes, mas ami- 
gos, quiza, de las Musas y del Parnaso que de los estudios 
serios de Astrea. Cuando esté en Toledo, mas maduro ya, 
reflexionara sobre sus afos de Salamanca y hara este co- 
mentario acerca de los estudiantes poetas, nada favorable 
desde luego: 

(26) Papeles de Grinda, legajo 4, fol. 8. 

(27) Universidad de Toledo, Libro de Matriculas de la Facultad 


de Leyes y Canones, 1707-1773, fol. 64. 
(28) Hxequias, pag. 6. 
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«Es notable error creer que la poesia hace sabios, y lo peor 
est& en que los jévenes enviados a la Universidad para aprender 
ciencias, creyendo que con la poesia todas las saben, se dedican 
a hacer versos y a estudiar a Ovidio para adquirir fama: de 
éstos he conocido tres y no temeré que me nombren entre 
ellos» (29). 


Entre estos amigos estudiantes que acudian a la tertu- 
lia del agustino Fray Diego Gonzalez (el Delio de las poesias. 
fornerianas) (1731-1794), destacan José Iglesias (1748-1791) 
y Meléndez Valdés (Batilo) (1754-1817). A los dos se unira. 
Juan Pablo con una amistad sentida y duradera. La primera 
lanza polémica que rompa este hombre nacido para pelear 
sera precisamente en defensa del honor literario de Melén- 
dez Valdés. A éste dedicara Juan Pablo algin recuerdo en 
las Hxequias de la Lengua castellana y algunas composicio- 
nes poéticas, entre ellas el Discurso V (30). Meléndez Valdés 
le pagara con la misma moneda: dedicara a Aminta (For- 
ner) su segundo Discurso (81) y, sobre todo, la segunda. 
Egloga, que lleva los nombres de Aminta y de su esposa 
Tis, quienes ya «en unidn dichosa» tienen dos hijos «blon- 
dos y hermosos», de vuestra madre fiel retrato (32). 

La amistad con Iglesias sufrid un breve quebranto. Des- 
conocemos la causa que los tiene alejados durante un afio. 
No parece extrafio que la ruptura de esta amistad se debie- 
ra a rivalidad por una mocita salmantina (33), pues Melén- 
dez Valdés califica a Juan Pablo Forner en una ocasién de: 
«traidor» en lides amorosas (34). Sabemos, en cambio, que 
fue Forner el culpable. El mismo lo confiesa. Y, por eso, en 
un raro ejemplo de humildad, ofrece al ofendido sus excusas: 


(29) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 39. 

(30) BAH, tomo LXTII, pag. 370. 

(31) BAH, tomo LXIII, pag. 257. 

(32) BAH, tomo LXIII, pag. 178. Y probablemente es un recuer- 
do del amigo Aminta la Hlegia titulada La virtud y dedicada a la 
«temprana muerte de un hombre de bien». BAEK, tomo LXIII, pagi- 
na 253. 

(33) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 68. 

ee La humilde reconvencién, soneto. BAE, tomo LXITI, pagi- 
na 160. 
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y pide la reanudacioén de una amistad que ya no volveria a 
sufrir mas quiebras: 


«Si deseas, como es justo, que te tenga por hombre de buen 


juicio, no rehusaras renovar nuestra amistad, cuando el mismo 
que erradamente la rompié vuelve a ella. A mi se me hace no 
poco dificultoso dar satisfacciones, mas hago esto ahora para 
que veas, sobre el conocimiento que tienes de mi, cudn fdcilmente 
me allego a la verdad siempre que la conozco» (35). 


La amistad se reanuda; e Iglesias, el Arcadio de las ter- 
tulias poéticas, tendra grandes alabanzas en las Hxequias, 
y sera el compafiero de Aminta (Forner) en el viaje que en 
el mismo libro hacen al Parnaso, acompafnados por Cervan- 
tes (36). 

En sus anos de estudiante Juan Pablo sabe hacerse ami- 
gos y sabe conservarlos. Su presencia era deseada en las ter- 
tulias estudiantiles. Incluso se gloria de atraer en torno suyo 
a las muchachas salmantinas: 


«Yo no sé qué aficiones 

me tienen las muchachas, 

que unas me piden versos 

y otras me piden danzas; 
como suelo dar gusto 
obedezco a sus ansias; 

a unas canto amoroso, 

a otras toco con gracia» (37). 


Pero entre todas hubo una a quien da el poético nombre 
de Thais, que atrajo de modo particular sus miradas: 


(35) 
(36 ) 
(37) 
(38) 


«Vite, pero es engafioso 
que al querer ver tu cara 
mi vista con sus rayos 
qued6 deslumbrada» (88). 


Carta a Iglesias, BAE, tomo LXIII, pag. CXLVIII. 
Hxuequias, pags. 26, 36-37. 

Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 105. 

Ibidem, fol. 109. 
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A ella dedicara también el romancillo de los Tres rios 
mencionado mas arriba. Pero quiza sus relaciones con esta 
Thais, a quien nombra frecuentemente en sus poesias, no 
pasaron m4s alla de un puro amor platdénico, o quiza, in- 
cluso, imaginario del adolescente extremefo trocado en es- 
tudiante salmantino. 

Tenemos, pues, un Juan Pablo alegre, satisfecho de sus 
andanzas estudiantiles, muy distinto del Juan Pablo que va- 
mos a ver muy pronto, de nuevo en la Corte, agrio y amar- 
gado. Es un Juan Pablo contento de ser estudiante, de ser 
universitario en aulas famosas; pero no contento—y aqui 
se empieza a manifestar el Forner criticén y mordaz—de las 
ensenanzas recibidas, porque no van a la par con la fama de 
las aulas en que estudia. Forner es un estudiante alegre, 
jaranero incluso, pero también es un estudiante que estudia; 
lleva sus estudios con la seriedad debida. Se lo reconocen 
sus companheros y amigos (39). Por lo mismo se muestra 
exigente con los profesores salmantinos en los cuales no en- 
cuentra una sabiduria en consonancia con las catedras que 
regentan. Su actitud critica ante la Universidad salmantina 
coincide plenamente con otros testimonios contemporaneos, 
nacionales y extranjeros. E] malhumor del estudiante fren- 
te a unos profesores incompetentes se plasm6 en el siguiente 
soneto: 


<Dicen que Salamanca infunde ciencia 

al que las losas de su escuela pisa, 

y aunque yo las he andado y no de prisa, 
tanto sé como antes en conciencia. 


Toda la gente esta en inteligencia, 

lo cual a mi me causa risa, 

que ninguno con esta escuela visa. 

en el arte, en saber y en experiencia. 


Es cierto que es Escuela muy famosa, 
y que tiene maestros de gran arte, 
que la Haman del sabio Apolo esposa, 


(89) MELENDEZ VALDES, J.: Discursos, BAE, tomo LXIIL pag. 257. 
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pero dejando a un lado este descarte 
tiene (sin infamarla alguna cosa) 
tantos jumentos como cualquier parte» (40). 


Las diatribas contra la formacién que se imparte en las 
Universidades espafiolas volvera a ocupar su pluma cuando 
sea ya Fiscal de Castilla. Sera un examen mas reposado, 
mas concienzudo y profundizara en la raiz misma de la cues- 
tion. Entonces revisara las causas del escaso aprovechamien- 
to en los estudios de los universitarios espafioles (41). 


Don Juan Pablo, al finalizar sus estudios universitarios, 
posee ciertamente un bagaje de conocimientos dificilmente 
superable por ningun otro estudiante de su época; pero se 
debe enteramente a su esfuerzo personal, a sus estudios al 
margen de las aulas. En la Noticia del Licenciado Ignocaus- 
to, un relato autobiografico, hace distincién entre los estu- 
dios que pudiéramos llamar «oficiales», por obligaciOn, y sus 
estudios particulares; entre el Forner «literato mostrenco 
criado entre las telarahas de la Universidad» (42) y el lite- 
rato autodidacta: 


«Los estudios de este gran hombre fueron muy propios de la 
categoria de un Licenciado ambiguo, que abroquelado con un 
tremendo titul6n de pergamino, escrito en latin macarrénico y de 
botica, se servia de él para parecer sabio entre los idiotas, y se 
reja fieramente de lo licenciado, cuando consultaba sus dudas 
con Cicerén o con un tal Horacio, el cual diz que fue un gran 
coplero all4 en tiempos antiguos. y que escribia décimas y ovl- 
llejos a tente bonete» (43). 


Coronara sus estudios de Leyes con el grado de Licen- 
ciado, pero no sabemos cémo ni cuando. Sotelo nos dira que 


(40) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 81. 

(41) Dictamen fiscal. Es un informe oficial que redacté en virtud 
de su cargo de Fiscal del Supremo Consejo de Castilla. La conclusi6n 
de su estudio acerca del escaso aprovechamiento de los estudios im- 
partidos en la Universidad aboga por una completa revisién de las 
estructuras universitarias. 

(42) Haxequias, pag. 12. 

(43) Ob. cit., pag. 5. 
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Forner acabo su carrera de Derecho en la Universidad de 
Toledo (44); pero ya hemos visto que en los Libros incom- 
pletos de la Universidad toledana no consta. Forner nos dice 
simplemente: «Fenecidos estos (estudios) se volvid a dicha 
Villa y Corte» (45). 

La fecha de su segunda llegada a Madrid es 1778. Uno 
de los escritos difamatorios que muy pronto van a llover 
sobre él, describe asi su segunda llegada a Madrid: 


«Vino este sefor mio a Madrid con menos pesetas que Cristo 
hermanos; y con los brios de un estudiante salamanquino resuel- 
to a tentar cualquier medio para tener qué comer. Le recogi6é un 
tio suyo, sujeto de bastantes conocimientos, quien, desde luego, 
procur6 introducirlo, como era regular, entre sus amigos» (45 bis). 


Quitandole todo el sabor picante, el papelejo satirico no 
dice nada mas que la pura verdad. Don Juan Pablo, mozo 
de veintiddés afios, llega a Madrid con muchas ilusiones y po- 
cas pesetas. El mismo lo reconoce, cuando dice que llegé a 
la Corte: 


«Muy obeso de esperanzas 
y muy flaco de pesetas» (46). 


Empieza para él un periodo de trabajo, de oscuridad y de 
inutiles pretensiones. Le da hospitalidad en su casa, como 
en otro tiempo don Andrés, un hijo de éste, don Juan Crisés- 
tomo Piquer, Capellan de las Salesas Reales. En su compa- 
fia vivira por espacio de cinco afios. Cinco afios en los que 
se aplica mas a los libros que a los hombres. Entre tanto ha 
conseguido un empleo: la pasantia en el bufete de don Mi- 
guel Sanelde «estando a su cargo casi todo el despacho de 


; (44) «...Toledo, en cuya Universidad concluyé la carrera y reci- 
bi6é los grados en Derecho civil». SOTELO, J. M.: Elogio, BAH, t. LXTIT 
pagina 274. j 

(45) Hapediente matrimonial de Forner, citado por M. JIMENEZ 
SALAS, Vida y obras..., pag. 65. 

(45 bis) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fol. 345. 

(46) Romance al Conde de Floridablanca, Ms. III, fol. 207. 
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los negocios» (47). Y como le falta atin un requisito que 
cumplir para ingresar en el Colegio de Abogados, lo cumple 
en el curso de 1779-1780 asistiendo a las clases de Dere- 
cho Natural en los Estudios de San Isidro (48). Pero entre 
la pasantia y las clases de Derecho Natural, no se adormece 
el poeta. Por este tiempo escribe los Discursos filosdficos 
sobre el hombre, poema diddctico; y entre informe e infor- 
me de la pasantia recibe la visita de las musas. Al dorso de 
algunos informes forenses se encuentran los borradores o 
las ideas generales de alguna poesia (49). 

En 1782 se sefala su primer triunfo en la Corte. La Real 
Academia Espafiola premia su Sdtira contra los abusos in- 
troducidos en la poesia castellana. Don Juan Pablo ha deja- 
do en la cuneta nada menos que a don Leandro F. de Mora- 
tin, quien a diferencia de Iriarte, en una ocasién parecida, 
acepta la derrota deportivamente, busca al vencedor a quien 
desconoce y desde entonces se traba entre ellos una amistad 
a prueba de tiempo. Por estas mismas fechas amplia su 
circulo de amistades en la Corte, al ser bien recibido en la 
tertulia poética del escolapio Pedro Estala (el Damon de las 
poesias de Forner, Meléndez Valdés, Jovellanos, etc.), otro 
de los amigos incondicionales de don Juan Pablo (50). 

Después de ese triunfo que lo ha consagrado como ciuda- 
dano de la Reptblica de las Letras, lo veremos lanzarse 
arrogante, decidido a conseguir la popularidad y la fama. 
Su arrogancia no es pueril, tiene sdlida base en que apoyar- 


(47) Colegio de Abogados de Madrid, Libro 66 de pruebas, fol. 628. 
En estos cinco afios dio buena cuenta de la Biblioteca de su tio don 
Andrés Piquer, ahora en posesién de su hijo don Juan Criséstomo. 
Cfr. SOTELO, J. M.: Hlogio, BAE, tomo LXIII, pag. 274. 

(48) Ingresé6 en el Colegio de Abogados el dia 28 de mayo de 1783. 
Cfr. JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 84. 

(49) Papeles de Grinda, legajo IV, fol. 45. 

(50) Al Padre Estala dedicaré Forner dos de sus odas. BAH, 
tomo LXIII, pags. 297 y 299. Forner parece que lleg6 a dudar de la 
amistad del Padre Estala, quien le escribe estas frases que denotan bien 
la intimidad que entre los dos reinaba: <Hres el cuadrupedo mas gran- 
de que hay sobre la tierra. ;Quién te ha dicho que yo entibio en tu 
amistad?» Citado por CUETO, L.: Bosquejo, BAH, tomo LXI, pagi- 
na CXLIV. 
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se: El trato intimo, reposado con sus amigos de siempre, 
aquellos que no cambian jamas de opinion, los que se asien- 
tan en los anaqueles de su biblioteca, «la azada y el arado de 
su profesién» (51). Su labor callada, prolongada durante 
afios, esta a punto de dar sus frutos: «Grandes bienes adi- 
vinamos en la oscuridad de Forner: saber y dominio de la 
sociedad; ambicién de la pobreza; tenecidad de la melanco- 
lia. Estos son los dones que trae a don Juan Pablo Forner 
la pausa de los afios de oscuridad» (52). Cuando Forner sal- 
ga de nuevo a la luz piblica se va a presentar de un modo 
muy distinto del mozuelo risuefio y galante de los dias de 
Salamanca. Quiere triunfar en la Corte y ha elegido el ca- 
mino mas dificil: Se ha metido a critico y a critico malhu- 
morado. Esta a punto de salir a la palestra un nuevo gla- 
diador literario; esta es la definicion que de Forner nos ha 
dejado Menéndez y Pelayo. Son dos palabras que valen por 
un libro (53). Un nuevo polemista empieza a brillar con res- 
plandores propios, inconfundibles, entre los infinitos que 
pueblan el cielo del siglo xvi. Don Juan Pablo se pegara con 
todos y le saldran enemigos hasta por los dedos. 


En el fragor de la batalla 


Don Juan Pablo es el héroe de cien mil combates. Apenas 
salga—triunfante o maltrecho, que de todo habra—de una 
pelea, se enzarzara en otra. El no puede reposar; si no pelea 
se apolilla. «Unas veces sera en combate cuerpo a cuerpo; 
otras en batalla donde tenia que ensartar a varios enemigos 
a la vez y otras, en fin, las mas hermosas y notables, como 
campeon de Espafia ofendida y su apologista entusiasta ante 
extranhos que realmente lo eran y propios que extrafios pare- 
cian» (54). Es de todo punto imposible seguirle paso a paso 


(51) Carta a Llaguno, Ms. II, fol. 320. 
(52) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 74. 


es x MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heterodoxos, IV, pa- 
gina 90. 


(54) GONZALEZ RUIZ, N.: Antologia de los escritos de Forner, pag. 9. 
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en tantos combates. «Imposible contar brevemente los botes 
de lanza, los enemigos derribados, las injurias y las impre- 
caciones, el fragor de la batalla que fragorosa era y no poco 
estrépito movia» (55). Don Juan Pablo truena contra todo 
y contra todos. Fue el primer inconforme de Espafia (56). 
El mismo dice de si: 


«Con Juan hablé mal de Pablo, 
con éste hablé mal de Juan; 
sdbenlo y conmigo estan, 

por esto todos al diablo» (57). 


Haremos un breve recuento de las principales polémicas 
en que voluntaria o involuntariamente se vio envuelto y que 
nos descubriran una faceta del caracter forneriano oculta 
hasta ahora, aunque, como ya lo hemos visto, se empezé a 
iluminar con las satiras dedicadas a los profesores salman- 
tinos. Dofia Maria Jiménez Salas ha dedicado un capitulo 
entero a las polémicas fornerianas. A sus investigaciones 
debemos la mayor parte de lo aqui expuesto, pero ampliare- 
mos algunas polémicas con detalles inéditos. 


A) Polémica con Iriarte 


Para la historia de esta polémica poseemos una docu- 
mentacién excepcional en las Representacionés que ambos 
contendientes dirigieron al Rey y al Ministro Floridablan- 
ca (58). En ellas relatan la historia de la contienda. Cada 
uno a su modo y procurando llevar el agua a su molino, 
desde luego; pero en ambas se encuentran datos preciosos 


enteramente objetivos. 
La polémica con Iriarte conmueve repentinamente el 


(55) GONZALEZ RuIZz, N.: Antologia de los escritos de Forner, pa- 
ina 11. 
ms (56) PAPELL, Antonio: «Principales polemistas espafioles», en Histo- 
ria de las Literaturas Hispdénicas, tomo IV, pag. 17. 
(57) Epigrama, BAH, tomo LXIII, pag. 338. 
(58) Las Representaciones de los hermanos Iriarte se encuentran 
también entre los manuscritos de Forner, B. N. 9.583, fols. 297-303. 
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mundillo literario de la Corte; pero en realidad tiene una 
larga y no sencilla prehistoria. E] alboroto armado por For- 
ner no es simplemente el capricho de un mozuelo preten- 
cioso y arrogante, «de los que creyendo llegar tarde, quieren 
escalar de golpe la celebridad, promoviendo grande estrépi- 
to a su alrededor para fijar la atencion de las gentes en su 
persona» (59). La controversia literaria era el pan de cada 
dia en la segunda mitad del siglo XVIII, como consecuencia 
de la inseguridad de principios que reina en toda época de 
crisis. Y la segunda mitad del siglo xvi fue una €poca de cri- 
sis total. Estaban en quiebra los principios neoclasicos de 
inspiraciOn francesa y luchaban por la supervivencia con los 
principios del Romanticismo, que se venia insinuando ya 
con fuerza irresistible. Manuel Mufioz Cortés ve en esto la 
causa remota de la polémica forneriana con Iriarte: «Si en 
Forner se ven aspectos que presagian la tipologia roman- 
tica, Iriarte es puro siglo xvml... Diferencias profundas en 
la manera de entender las cuestiones fundamentales de la 
poesia...» (60). Pero no eran estas las tnicas razones. Ha- 
bia otras mas intimas. El primer ataque de Forner contra 
don Tomas de Iriarte se produjo con ocasién del fallo del 
concurso de la Academia Espanola para premiar una égloga 
sobre «la felicidad de la vida del campo». El Jurado dio 
como vencedor a Meléndez Valdés. El segundo premio fue a 
parar a una composicién presentada con pseudénimo, pero 
todo el mundo sabia que su autor era don Tomas de Iriarte. 
Tuvo éste el poco acierto de protestar la decisién del Jurado 
con un folleto en el que se permitia algunas frases despec- 
tivas para Meléndez Valdés (61). Para salir por el honor del 
amigo escribe Forner su Cotejo de las dos églogas, en el que 


(59) COTARELO Y MORI, Emilio: Iriarte y su época. Madrid, 1897, 
pagina 257. Cotarelo deja en muy mal lugar a Forner. No ha visto toda 
la documentaci6én de la polémica y lo poco que ha consultado lo in- 
terpreta todo en favor de Iriarte. El retrato que nos da de la figura 
espiritual e incluso fisica de Forner es caricaturesco. 

(60) MuUNOz CorThs, Manuel: El asno erudito, prélogo. Valencia, 
1948, pag. XXXII. 

(61) IRIARTE, Tomas: Reflexiones. Madrid, 1780. 
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expone su modo de pensar y de entender la poesia que di- 
fiere radicalmente del de Iriarte. No publicé su obra, pero la 
divulg6 ampliamente entre sus amigos (62). 


No hay duda de que entonces ejercia don Tomas de Iriar- 
te una perjudicial tirania literaria, dictando normas y cano- 
nes a los que habian de someterse los que aspiraban al titulo 
de literatos (63). De esto se queja también Forner: 


«La Reptblica de las Letras es tan amante de la libertad que 
por lo mismo que conoce que ésta contribuye al aumento de su 
esplendor, la conserva indemne, sin que ninguno se. atreva a ti- 
ranizarla. Esta, que es una verdad innegable, ha padecido y pa- 
dece atin en Madrid una excepcién verdaderamente lastimosa... 
por una especie de poder tirdnico-critico que ha querido arrogar- 
se en esta Corte un hombre mas amante de si mismo de lo que 
debiera, y que ha abusado de la paciencia del ptblico hasta un 
punto que toca verdaderamente en tirania» (64). 


Don Tomas de Iriarte era, en opinidn de Forner, el es- 
torbo mas importante que impedia el adelantamiento de las 
Letras en Espana. Las artes de que se valia Iriarte para 
ejercer esta tirania eran la satira y la critica: «Tal era la 
situaciOn en que hallé yo a Madrid por lo que toca a la 
Literatura... Llovian por todas partes satiras y criticas 
erueles contra todo género de literatos (65). Todos sabian 
que la fuente principal de esas satiras y criticas era la cama- 
rilla de los hermanos Iriarte..., pero «nadie se atrevia a 
contradecirle, temerosos todos de la proteccién de que se 
jactaba» (66). Pero las cosas llegaron a un punto tal que era 
preciso intervenir de algtin modo para cortar de raiz seme- 
jante tirania. Y don Juan Pablo se decidié a hacer «lo que 
ninguno se habia atrevido» (67). Empezaron a correr por 


(62) El Cotejo de las dos Eglogas ha sido publicado por Fernan- 
do Lazaro. Salamanca, 1951. 

(63) SOTELO, J.: EHlogio, BAH, tomo LXIII, pag. 274. 

(64) Representacién al Conde de Floridablanca, Ms. I, fol. 303. 

(65) Ob. cit., fol. 306. 

(66) Ibidem. 

(67) Ibidem, fol. 307. 
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Madrid unas fabulas manuscritas «compuestas para depri- 
mir a todos los literatos vivientes. El piblico esparcidor de 
estas fabulas era don Bernardo Iriarte, hermano de don To- 
mas. Los cuales, muy satisfechos de su trabajo y habilidad, 
no sélo no se contentaron con esparcirlas, sino que tuvieron 
el arrojo de escribir al pie de cada una el nombre del sujeto 
contra quien cada una se encaminaba, todos hombres cono- 
cidos y algunos de ellos de mérito muy superior» (68). 

En el corrillo de estos literatos ofendidos, entre los que 
sin duda se encontraba el Secretario de Estado, don Eugenio 
Llaguno (+ 1779), enemigo declarado de los Iriarte, se fra- 
gud, como ya advierte Jiménez Salas (69), una respuesta a 
las fdbulas literarias, impresas finalmente en 1782. Don 
Juan Pablo fue el voluntario audaz, que plasm6é los deseos 
de todos en una réplica, escrita también en forma de fabula, 
titulada el Asno erudito (70). Esta obrilla ha sido objeto de 
muy variadas criticas, segun sean partidarios de Forner o 
de Iriarte los que la enjuician. Para sus contemporaneos, se- 
gun confesién del propio Forner, «parecid a los principios 
muy personal y muy cargada de hiel y caustico, pero que 
consideraron necesaria al ver desplegar en la respuesta que 
me dio todas las velas de su vanidad» (71). 

Para su primer bidgrafo, Joaquin Maria Sotelo, son muy 
dignos de encomio tanto el contenido del Asno erudito como 
las intenciones de su autor (72). Para Cotarelo, en cambio, 


(68) Representacién al Conde de Floridablanca, Ms. II, fol. 308. 

(69) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 107. 

(70) «...impaciente y arrebatado de un celo que juzgué preciso 
publiqué la fabula del Asno eruditoy. Representacién al Conde de Flo- 
ridablanca, Ms. II, fol. \809. 

La finalidad verdadera del Asno erudito es «bajarle el toldo» a 
Iriarte. «La satira, que es el mejor correctivo de los abusos, se emplea 
admirablemente cuando se trata de hacer bajar el toldo a un pedante, 
a un versificador hinchado o de contener el magisterio insolente de 
un insolente preceptista.» Carta de Varas, Ms. V, fol. 260. 

(71) Representacién al Conde de Floridablanca, Ms. II, fol. 309. 

Iriarte le respondi6 con un folleto titulado Para casos tales tienen 
los maestros oficiales con el pseudénimo de D. Eleuterio Geta. Ma- 
drid, 1782. 

(72) SOTELO, J.: Hlogio, BAH, tomo LXIII, pag. 274: «Todo el 
que esté informado de los motivos que estimularon a Forner para es- 
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como defensor incondicional de los Iriarte, la fabula forne- 
riana es una «acometida brutal, grosero ataque, libelo in- 
digno lleno de improperios y ultrajes que hubieran castigado 
hoy los tribunales» (73). 

Para don Marcelino Menéndez y Pelayo la fabula del 
Asno erudito es digna de reproche. Considera el Asno y los 
Gramdticos como «satiras desalmadas y virulentas» (74). 

El Asno erudito es ciertamente una satira dura y perso- 
nal, pero ni mas ni menos exagerada que otras que se escri- 
bieron en la época. Pero la fabula forneriana supera a to- 
das porque tiene el mérito de mantenerse en una altura. 
poética muy meritoria. El mismo Cotarelo y Mori no deja 
de advertir este mérito, quiza el tnico que le concede: 
«...el autor del Asno erudito tuvo gran destreza para man- 
tener el alma poética en un escrito donde seria muy facil 
resbalar a la prosa» (75). Aunque el procedimiento fuera 
discutible, el efecto fue radical. La fabula forneriana se 
propago como el fuego en un reguero de polvora. Se convir- 
tid, de la noche a la mafiana, en el tema de conversacion de las 
tertulias literarias; y los enemigos de Iriarte se regodeaban 
con la inmane paliza que habia caido sobre sus espaldas 
literarias. La fama de Forner, aunque por un procedimiento 
no muy limpio, empezaba a ser una realidad. Son varios los 
autores que en sus diatribas contra Iriarte hacen alusién al 
Asno erudito. Samaniego, mucho tiempo después, escribe: 


«Sefior Iriarte, o don diablo, 
si mas estilo y cadencia 

no dais al verso, dejad 
vuestra profesién coplera, 


cribir esta sAtira y del estado que entonces tenia nuestra literatura, 
reconocera facilmente la justicia con que persiguid los intolerables 
vicios que la contaminaban...» 

(73) COTARELO y MorI, E.: Iriarte y su €poca..., pag. 259. 

(74) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heterodoxos..., V, 


pagina 389. ; é 
(75) COTARELO Y Mori, E.: Iriarte y su epoca, pag. 259. 
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o al versificar, ved si antes os presta 
el Asno erudito sus tiernas orejas» (76). 


También Huerta hizo lefia del Arbol caido con una «fa- 
bula a la moda, esto es insulsa», titulada el Loco de Chin- 
cilla, en la que alude a la paliza que Iriarte (el loco de Chin- 
cilla) recibe de otro loco «con la bellaca mania de dar de 
palos a cuantos topaba por su desdicha» (77). Y merece la 
pena recordar también estos versos de autor anonimo: 


«Por mas que Cavanilles por primero 

te ponga y te publique poeta 

serds siempre poeta romancero 

y aunque tu desvergiienza es bien completa 
Forner te hizo retrato verdadero 

y diga lo que quiera la Gaceta» (78). 


Y el mismo Forner, en un romance que se ha atribuido 
mas de una vez a Jovellanos, alude a la popularidad del 
Asno erudito: 


«Al que en cien metros medidos 
sin cartabén y sin regla 

fue por mas de cinco dias 
MIMI-ESOPO de las letras»... (79). 


Muy mal encajé Iriarte la tremenda cornada inferida 
por Forner a su amor propio. Con el pseudénimo de Don 
EKleuterio Geta publicd un folleto titulado Para casos tales 
tienen los maestros oficiales como respuesta al Asno erudi- 
to. Tan desmesuradas son las alabanzas que a si mismo se 
tributa que, como dice el mismo Forner, «se desacredita 


(76) Obras inéditas o poco conocidas del insigne fabulista don 
Félix M.* de Samaniego, Vitoria, 1866, pag. 179. 

(77) GARCIA DE LA HUERTA, V.: Poesias. Madrid, 1876, II, pag, 126. 

(78) Citado por COTARELO Y MoRI en Iriarte y su época, pag. 295. 

(79) Nueva relacién, romance, Ms. III, fol. 258; BABE, t. LXIII, 
pagina 333. La primera parte de este romance se le ha atribuido a 
Jovellanos. Cfr. JOVELLANOS, M. G.: Obras, Madrid, 1915, I, pag. 15. 
Pero esta primera parte es, sin duda, de Forner, porque él mismo la 


introduce en el tercer volumen de sus obras manuscritas ofrecidas al 
Principe de la Paz. 
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mas con su respuesta que con la sAtira» (80). Es cierto que 
Iriarte no emplea tonos tan hirientes como Forner, aunque 
a éste le parezca precisamente lo contrario: 


«Que él hubiera procurado vindicarse y mirar por si en el 
mismo tono en que yo le acometi, yo no lo hubiera extrafiado y, 
antes bien, esto era lo que yo buscaba; porque, en fin, era ten- 
tarle para lograr ocasién de manifestar lo que sabe, pero romper 
en injurias tan atroces, infamarme, deprimir hasta la opinién 
de mi buena crianza, cosas son estas indignas ciertamente del 
caracter de un hombre de bien y de los sentimientos que inspira 
una buena educacién» (81). 


También Iriarte se desata en dicterios contra Forner, 
aunque su admirador Cotarelo y Mori diga que esto era in- 
compatible «con su cultura y exquisita cortesania» (82). De 
hecho, don Tomas de Iriarte se va un poco por las ramas 
cuando acusa a Forner de «pobretén estudiante». El ataque 
de Iriarte sac6é de quicio a don Juan Pablo y desaté su cé- 
lera. Pero quiza el darse a todas las furias no se debié tanto 
a esas injurias y denuestos, cuanto al haber sido herido 
profundamente en su vanidad de literato, pues Iriarte le cri- 
tica algunas incorrecciones gramaticales. 

Don Juan Pablo prepara su contrarréplica, su desquite: 
una satira que es todo un poderoso volumen. 


Hay que advertir, sin embargo, que no fue don Juan 
Pablo el Gnico en ensaharse en las Fabulas literarias del 
poeta canario, <«aquel varén que hacer supo sabios de burros 
y zorras» (83). También Samaniego, compafiero de armas 
fabulistas, publicd un folleto anonimo y sin licencia oficial 
contra Iriarte (84). 

Molesto con esta nueva critica, consiguid don Tomas de 


(80) Representacién al Conde de Floridablanca, Ms. II, fol. 309. 

(81) Ibidem, fol. 310. 

(82) COTARELO Y MorI, E.: Iriarte y su época..., pag. 263. 

(89) Nueva relacién, romance, Ms. II, fol. 284; BAH, t. LXII, 
pagina 335. 

(84) Observaciones sobre las Fdbulas Literarias originales de don 
Tomds de Iriarte (sin lugar de impresién), 1782. 
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Iriarte, por medio de su hermano Bernardo, ministro de 
Capa y Espada en el Consejo de Indias, que se hiciera una 
investigacién acerca del autor del folleto anonimo (85). 
Aunque estas pesquisas tuvieron un resultado negativo, fue- 
ron, sin embargo, providenciales para los Iriarte. Sus sabue- 
sos dieron de bruces, en Valencia, en un manuscrito, que de 
haber visto la luz publica, hubiera causado muchos sinsa- 
bores a don Tomas de Iriarte y a toda su familia. Se trataba, 
nada menos, de Los gramdticos, historia chinesca, la con- 
trarréplica forneriana a Don Eleuterio Geta (86). 

El juez de imprentas intimo al Regente de Valencia, «por 
orden superior», de cuya existencia duda Forner (87), que 
se recogiera el manuscrito de Los gramdticos. Pero no por 
eso se intimidé don Juan Pablo. Con otro manuscrito soli- 
cita la licencia de impresion directamente al Consejo Real. 
El Consejo envié la obra a censura. Los Iriarte, por avisos 
particulares que recibieron de Valencia y por las noticias 
que el mismo Forner y sus amigos no se recataron de di- 
vulgar sobre el nuevo varapalo contra el autor de las Fa- 
bulas literarias, se enteraron del contenido de Los gramd- 
ticos (88). 


Los gramaticos es un ataque verdaderamente sangriento 
contra don Tomas de Iriarte y toda su familia. En esta oca- 
sion le damos la raz6n a Cotarelo que califica asi la obra: 
«Es poco cuanto se diga de la virulencia de este largo in- 
sulto de 14 capitulos y 200 folios a la memoria de un muer- 
to ilustre (don Juan de Iriarte, tio de don Tomas); pero 
al mismo tiempo contiene no pocas curiosidades de Historia, 
Literatura y Biografia» (89). 


(85) «Representaci6n a S. M. por los Iriarte», en Manuscritos de 
Forner, II, fol. 300. 

(86) Ibidem. 

(87) Representacién al Conde de Floridablanca, Ms. II, fol. 311. 

(88) «<Representacién a S. M. por los Iriarte», en Manuscritos de 
Forner, II, fol. 301. Forner en la Representaci6n al Conde de Florida- 
blanca, Ms. II, fol. 304, dice que los Iriarte se hicieron con un ex- 
tracto de la obra «para ver si le podian hincar el diente». 

(89) COTARELO Y MORI, E.: Iriarte y su €poca..., pag. 212. 
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La familia Iriarte acudi6é a los tribunales para impedir 
ja publicacién de esa historieta infamante. A tres capitulos 
reducen sus quejas contra el panfleto forneriano: 


a) Que se pinta con colores odiosos a don Juan de 
Iriarte, desde que llegado a Madrid, fue nombrado maestro 
del Duque de Béjar, a quien, segtin la malhadada historieta, 
habria dado una educacién perversa, consintiéndole por 
propia utilidad y condescendencia con el joven magnate des- 
ordenes y travesuras indecentes. Asegurando ademas que 
el propio don Juan de Iriarte habia impreso proposiciones 
heréticas. Que después de haber dado a sus sobrinos maxi- 
mas perversas no solo de Literatura, sino incluso de Moral 
y de Religion, habia procurado, en atencidn al parentesco, 
y no al mérito, colocarlos en empleos para los cuales no 
‘son aptos, y en los que son inttiles o perjudiciales (90). 

b) Que don Tomas de Iriarte también habia impreso 
proposiciones delatables a la Inquisicion. 

c) Y, finalmente, envolviendo en la misma censura a 
los tres hermanos, intentaba, entre otras cosas, ridiculizar 
en don Bernardo alguna aficion a las Bellas Artes (91). 

Todas estas acusaciones son ciertas. Todo esto contienen 
Los gramdaticos. Pero no sdlo contienen esto. Se ensafia ade- 
mas en los criterios poético-literarios de don Tomas de 
Iriarte. Se trata ciertamente de un ataque nada respetuoso. 
Incluso de los defectos fisicos de los hermanos Iriarte hace 
chacota. Véanse unas muestras de cémo caricaturizaba a don 
Bernardo y a don Tomas: 

Dice de don Bernardo: «Llevaba siempre la cabeza en 
conversacion con las espaldas, formando con la parte pos- 


(90) En los manuscritos fornerianos se encuentran algunas otras 
alusiones a don Juan de Iriarte, verbigracia: 


«Sus versos son pepitoria 

que heredé del mundo frio 

del démine Juan, su tio, 

que esté en gloria» (Ms, III, fol. 314). 


(91) <Representacién a S. M. por los Iriarte», en Manuscritos de 
Forner, II, fol. 301. 
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terior del pescuezo una curva céncava y convidando de gaz- 
nate a cuantos encontraba» (92). 

Y de Don Eleuterio Geta (don Tomas de Iriarte): «Era. 
el hombre de una humanidad tan desaforada que apenas fue 
la puerta suficiente para dar entrada al monte de una ba- 
rriga honrada montada sobre una espalda zamba que com- 
ponian una montafia de carne en apariencia de animal con 
dos piernas, capaz de verificar él sdlo por si la opinion de 
Platén sobre la animalidad del mundo» (93). 

Pero don Juan Pablo insiste, sobre todo, en la vanidad 
de don Tomas, y no sin razon: «Espiritabase el pobre Chu- 
fu (Tomas) escribiendo coplones criticos, satiras, vejame- 
nes y cuantas materias dan de si las caballerizas del Pegaso, 
para que el hermanillo (don Bernardo) fuese incesantemente 
a regalar con ellas a las damas, a los amigos, a los conoci- 
dos, a los extranjeros y a toda la mosqueteria de la Litera- 
tura. Como estas glorias eran traseras para Chufu, quiero 
decir, entendamonos, que haciéndose los elogios por detras 
de él, no gozaba de ellas, dieron en fin, en un arbitrio del 
diantre y fue que dispusieron sacar dos copias de cada pa-. 
pelejo y llevar cada uno la suya para hacer gente duplica- 
da... ;Recibia Chufu alguna carta laudatoria de alguna per- 
sona? ; Agua va! ;Dios nos libre! Que quieras que no quieras, 
la habian de embocar por las orejas de todo miserable mortal 
que tenia la menguada suerte de caer en donde ellos esta- 
ban...» (94). 


Incluso de herejes tachaba a los Iriarte. Acusa de wicle- 
fismo a don Juan de Iriarte por estos versos: 


«Del cuerpo son pan y vino 

los mejores alimentos: 

y los mejores del alma 

cuando Dios se oculta en ellos» (94 bis). 


(92) Gramédticos, Ms, II, fol. 158. 
(93) Ibidem, fol. 216. 

(94) Ibidem, fol. 168. 

(94 bis) Ibidem, fols. 260-261. 
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Visto todo esto, los Iriarte piden a S. M. que: 


1.2 No sdlo se mande recoger esa calumniosa sAatira, 

2.2 sino también que se obligue al autor a dar a los 
ofendidos la satifaccién a la que se juzgan acreedores (95). 

La respuesta de don Juan Pablo a este alegato de los 
Iriarte, de cuya presentacién al Rey se habia enterado opor- 
tunamente, es su Representacion al Conde de Floridablanca, 
Presidente del Consejo, a la que ya hemos hecho alusion 
repetidamente. Pero todo fue inttil. Ademas de la razon que 
en este caso estaba de parte de los Iriarte, éstos poseian al- 
tas influencias, y Forner, que también las tenia, no pudo 
ocuparse del pleito como fuera debido, porque asuntos fa- 
miliares requerian su presencia en Extremadura. Y para. 
colmo de males, estando ya en tierras extremenas, enferma. 
de gravedad. Todo esto le obliga a estar ausente de la Corte, 
mientras se dilucidaba su caso en el Consejo (96). 

En mayo de 1784 el Consejo resuelve en contra de For- 
ner (97), mandando recoger el manuscrito de Los gramdati- 
cos y delagando una comisiOn que requise las posibles co- 
pias en manos del autor. De la satisfaccion que los Iriarte 
exigian de parte de don Juan Pablo no se dice nada en la. 
sentencia. 

Naturalmente, no se conforma Forner con la sentencia. 
El dia 17 del mismo mes de mayo de 1784, de regreso apenas 
de su tierra, apela al Rey con otra Représentacion (98), en 
la que recusa la validez de la sentencia por estas razones: 


1.2. «Prevalecidos los hermanos Iriarte de mi ausencia 
y enfermedad, y vendiendo, como acostumbran, un aire de 


(95) Representacion a 8. M. por los Iriarte, Ms. fol. 302. 

(96) «Me obligaron a salir de Madrid mis negocios domésticos y 
a pasar a mi patria la Extremadura, donde enfermé de peligro y donde 
he permanecido hasta ahora» (Representacién al Conde de Floridablan- 
ca, Ms, II, fol. 316). 

(97) «Hl dictamen del Consejo fue que estimaba la queja de los 
Iriarte y justa su pretensién y para ello es de dictamen de que V. M. po- 
dra dignarse mandar que se niegue al doctor Segarra (Forner) la li- 
cencia que solicita» (Ms. II, fol. 333). 

(98) Representacién a 8. M., Ms. I, fols. 315-320. 
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proteccién superior... para perseguir impunemente a un 
desvalido...» 

22 «...el primer Escribano, intimo amigo, como es pu- 
blico, de los hermanos Iriarte, dio cuenta del expediente en 
dia que no asistia el Conde de Campomanes (amigo de For- 
ner) ni algunos otros ministros, y ha conseguido su resolu- 
cién... en términos muy poco favorables a la justicia de mi 
causa y a mi inocencia.» 

3.2 «...los inconvenientes que se resultarian de la provi- 
dencia del Consejo si fuere adversa a mi crédito y a mi soli- 
citud» (99). 

Estos inconvenientes son los siguientes: 

1.2 Que se condenaria a un escritor cuyo mérito ha sido 
premiado publicamente y cuyas costumbres han sido has- 
ta ahora irreprochables, estando ausente y enfermo, sin ser 
oido, contra toda ley y razon. 

2.2. Que por un efecto de intriga y prepotencia pretende 
don Tomas de Iriarte reservar sus escritos de todo género 
de impugnacién, infamando y procurando oprimir por me- 
dios civiles a sus impugnadores... 

3.2 Que se faltaria a la Pragmatica Sancion que previe- 
ne que no se condene a los autores y a sus obras sin ser 
oidos... 

4.2 Que se desterraria para siempre de Espafia el buen 
gusto en la Literatura, con prohibir la critica, aunque ésta 
decline en satira... 

5.2 Que las satiras son punibles cuando contienen ver- 
dades dafosas, cuando se propagan a escondidas, pero no 
cuando se presenta a la censura. En este caso no correspon- 
de el castigo, sino prohibir la publicacion... 

Y concluye el ofendido Forner: 


«Y, pues, las cosas han legado a términos en que se precisa 


la defensa, no parecera justo a V. M. que yo sélo sea privado de 
la proteccién de las Leyes, siendo un vasallo honrado que no 


(99) Representacién a S. M., Ms. I, fol. 317. 
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tengo otro delito que el de ser demasiadamente laborioso y celo- 
sisimo defensor del lustre de la Patria» (100). 


A esta Representacion de Forner, prescindiendo de algu- 
nas alusiones personales contra Iriarte, no hay nada que 
objetarle. Estaba en su pleno derecho. Nadie puede ser con- 
denado con justicia sin ser oido. Por tanto, nos parece del 
todo injusto Cotarelo y Mori cuando concluye que con esa 
Representacion al Rey da Forner un «ejemplo unico de ter- 
quedad y de sana» (101). 

Desgraciadamente el alegato de don Juan Pablo al Rey 
no tuvo respuesta. No obstante, se abre un resquicio para la 
rehabilitacion. Floridablanca repasa a finales de ese mismo 
mes de mayo el informe del Consejero Nava sobre el asunto 
de Los gramdaticos y ofrece su ayuda a Forner. El Conseje- 
ro Nava habia propuesto a Floridablanca que se zanjara 
ese enojoso asunto porque estaba persuadido de la honora- 
bilidad de don Juan Pablo y de la vanidad de don Tomas de 
Iriarte: «En mi dictamen seria lo mejor que V. E. buscase 
algun arbitrio para cortar este asunto, sin que nadie que- 
dase sonrojado. Si los Iriarte lo mirasen con frescura, esto 
deberian solicitar de V. E. El arbitrio pudiera ser dar orden 
reservada al Gobernador interino para que pidiese el expe- 
diente y le pusiese donde nunca volviese a aparecer» (102). 
Pero el Conde no se aviene y da el asunto por concluido es- 
cribiendo de su pufio esta apostilla: «Ya esta despachado. 
Y si este mozo se dedica a cosas serias y Utiles al ptblico 
dejandose de impugnacioncillas y obras semejantes que los 
franceses llaman des petits auteurs, le ayudaré» (103). 
Y cumplira esta palabra muy pronto. Lo veremos. 

La enemistad entre don Juan Pablo Forner (j 1797) y 
don Tomas de Iriarte (+ 1791) duré cuanto duraron sus vidas. 
En cuanto se presentaba la ocasién se zaherian mutuamente. 


(100) Representacién a S. M., Ms. II, fols. 318-320. 

(101) COTARELO Y MorI, E.: Iriarte y su época, pag. 212. 

(102) Informe del Consejero Nava a Floridablanca, Ms. II, fol. 334. 
(103) Ibidem. 
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En muchas de sus poesias, impresas unas, inéditas otras, sa- 
tiriza Forner a Iriarte. En este pasaje que citamos a conti- 
nuacion ridiculiza el desventurado verso inicial del poema de 
Iriarte titulado La musica, «<poema tan cacareado que no pa- 
rece sino que lo ha puesto una gallina» (104): 


«Declaraba aquel pobrete 

que en discordantes corcheas 
solfeé las maravillas 

del arte de las cadencias; 

al que en cien metros medidos 
sin cartabén y sin regla 

fue por mas de cinco dias 
MIMI-ESOPO de las letras 
hasta que un tunante envuelto 
en jironadas bayetas 

le hizo fabula del prado 

con rebuzno y con orejas» (105). 


También cuando Iriarte estrend la comedia El senorito 
mimado expreso su disconformidad. La comedia gusto al pu- 
blico madrileno en general; pero no a Forner que aplaudidé 
a los actores, pero no al autor. «Moratin, escribe Forner a 
don Eugenio Llaguno, esta muy contento de este triunfo, 
porque si esto gusta, lo mejor gustara mas. Esta empefia- 
do en que yo me alegre también; pero le respondo que sin 
defraudar en un apice los buenos deseos del autor, alabaré 
con el publico a la Bermeja, que le corrigié la plana y al que 
representé al Senorito; y sin reprobar los conatos del escri- 
tor, me estaré siempre en mis trece. Ni aplaudo lo que no 
tengo por bueno, ni maldigo lo que no tengo por absoluta- 
mente malo» (106). 

Las satiras de Forner atormentaron los tltimos afios de 
Iriarte, pues en mas de una ocasién sus enemigos se las echa- 
ban en cara. Y le dolia haber sido blanco de las iras de un 


(104) Gramdticos, Ms. II, fol. 212. 


(105) Nueva relacién, romance, Ms. III, fol. 258; BAH, t. LXIII, 
pagina |333. 


(106) Carta a Liaguno, Ms. II, fol. 322. 
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autor como Forner, en quien reconocia cualidades nada co- 
munes. Su obsesién llegé a ser tal que hasta en los ultimos 
momentos, poco antes de morir, en un soneto que dictd en 
el lecho de muerte, atin se acuerda de Forner: 


«Lamiendo reconoce el beneficio 

el can mas fiero al hombre que le halaga; 
yo, escritor, me desvelo por quien paga 

o tarde, o mal, o nunca el buen servicio. 


La envidia, la calumnia, el artificio, 
cuya influencia vil todo lo estraga, 
con mas rabiosos dientes hacen llaga 
en quien abraza el literario oficio. 


Asi la fuerza corporal padece; 
falta paciencia, el Animo decae, 
poca es la gloria, mucha la molestia. 


El libro vive y el autor perece. 
Y amar la ciencia gtal provecho trae? 
Pues doy gusto a FORNER y hagome bestia. 


Este soneto de Iriarte se halla entre algunas poesias de 
Forner en un manuscrito de la Biblioteca Nacional, con una 
nota al pie que dice: «Para comentar este soneto he empeza- 
do un tomo que ha de llegar a 4.000 (cuatro mil) pagi- 
nas» (107). 

No todo habia de ser fracaso para don Juan Pablo en 
estos primeros meses de 1784. El] 19 de abril es nombrado 
Abogado honorario de la Casa de Altamira con una retri- 
bucién de quinientos ducados. Cantidad no muy elevada en 
realidad; pero excesiva para el trabajo que tenia que reali- 
zar: «El buen Conde de Altamira me da quinientos ducados 
para tenerme ocioso. Tal anda su Casa» (108). Poco tiempo 
después es nombrado Historiador de la misma Casa de Al- 


tamira. 


(107) Biblioteca Nacional de Madrid, Ms. num, 3.751, fol. 107. 
(108) Carta a Llaguno, Ms, II, fol. 321. 


B) Polémica con Trigueros 


La polémica con Iriarte fue el bautismo de fuego de don 
Juan Pablo. Y, a fe, que no salié muy bien parado de la es- 
caramuza... Pero no era don Juan Pablo guerrero que se asus- 
tara con el olor de la pélvora ni con los primeros rasgunos 
de la metralla. Era un luchador terco, inaccesible a la fa- 
tiga y al escarmiento, El mismo afio de 1784 en que finalizo 
el pleito con los Iriarte se enzarza en otra disputa de con- 
secuencias atin mas dolorosas. Si el resultado definitivo de 
su polémica con los Iriarte fue la prohibicién de Los gra- 
maticos, la polémica con don Candido Maria Trigueros (1736- 
1800) terminara para él con la prohibicién absoluta de pu- 
blicar obra alguna con pseudénimo y sin un permiso espe- 
cial del Consejo. 

El causante de este segundo embrollo fue, lo hemos di- 
cho, don Candido Maria Trigueros, ingenuo poeta y mas in- 
genuo dramaturgo. En 1784 se le encargo a este buen bene- 
ficiado sevillano una descripcion de las inundaciones del 
Guadalquivir ocurridas en el mismo afo. Al buen don Can- 
dido no se le ocurrid nada mejor que hacer una epopeya, 
La riada (Sevilla, 1784). El poema es de mal gusto, soporife- 
ro y de una vulgaridad espantosa. 

Don Juan Pablo que, como dice Cotarelo y Mori (109), 
estaba a la mira de cuanto se publicaba dentro y fuera de 
Madrid para hincarle el diente, encontré en el poema de 
Trigueros una presa facil. Ya habia tenido anteriormente 
la oportunidad de vérselas con él al serle premiada en el 
Certamen de la Villa de Madrid una comedia (110) del todo 
insulsa. Si esta obra se librdé de las garras fornerianas fue, 
con toda probabilidad, por el respeto que le inspiraban ami- 
gos de ambos como Jovellanos y Meléndez Valdés. Pero al 
aparecer La riada, ya no se pudo controlar y le espeté al 


(109) COTARELO Y MoRI, E.: Iriarte y su época, pag. 397. 
(110) Los menestrales (1784) cuya representacién fue un desastre. 
Cfr. CuETO, L.: Bosquejo, BAE, tomo LXI, pag. CXXV. 
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buen beneficiado sevillano una perdigonada critica de las 
que hacen época: Carta de don Antonio Varas al autor de 
«La riada» sobre la composicion de este poema (111). 

Quiere adoptar en esta critica un tono templado. Asi se 
lo previene a don Candido: «Vmd. sera aqui impugnado sin 
hiel y sin maledicencia. Dejando en su buen lugar el mé- 
rito literario de Vmd., hablaré de su obra con ingenuidad y 
moderacion cual conviene entre gentes que no combaten, 
sino disputan» (112). Pero su genio no se acomoda facilmen- 
te a la controversia y a la disputa serena; cuando menos se 
le espera, se desata en frases que no pudieron menos de 
herir la vanidad de Trigueros. Quiere discutir «amigable- 
mente sobre la naturaleza de la epopeya, para desengafo 
de los que la ignoran, de Vmd. también, con su licencia; 
porque cuando ha tenido la sinceridad de llamar poema €pi- 
co a su Riada, es sefial de que se fia mas de la inspiracion 
de su imaginaciOn que de las leyes que guardé tan puntual- 
mente el mejor de los poetas romanos» (113). 

Al final de la Carta de Varas insiste de nuevo en sus 
buenas intenciones: «Yo no impugno al senor don Candido; 
impugno los defectos de nuestra poesia. He querido dar una 
leccion a la turba de nuestros copleros para que vea si- 
quiera, como en bosquejo, lo mucho que hay que saber para 
ser poetas... Vmd. no es un poema y, por consiguiente, yo 
puedo ser enemiguisimo de éste, siendo buen amigo de 
Vmd.» (114). 

No se debid quedar muy convencido de las buenas inten- 
ciones de su espontaneo critico, como vamos a ver por la 
reaccién del buen beneficiado sevillano. 

La Carta de Varas, aunque contiene muy atinados avi- 
sos sobre la poesia épica (115), disgust6 en general por la 


(111) La Riada no merecié solamente las iras de Forner. También 
la criticaron duramente Moratin, Iriarte, Huerta e incluso Meléndez 
Valdés. Cfr. CUETO, L.: Bosquejo.... BAE, tomo LXIII, pag. CXxXV. 
(112) Carta de Varas, pag. 260. 
(113) Ibidem, pag. 301. 


(114) Ibidem. ; 
(115) LAzaro, F.: Prélogo al Cotejo de las églogas, pag. 9. 
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destemplanza del lenguaje contra una persona tan inofensi- 
va como era el autor de La riada. En este sentido se expresa 
Jovellanos en una carta consolatoria al molido autor, cons- 
ternado al verse, de la noche a la mafiana sefalado con el 
dedo de tan desabrida critica (116). 

No hubiera tenido mayor trascendencia la Carta de Va- 
ras si la critica se hubiera limitado a meterse con don Can- 
dido, porque éste era incapaz de agriar su pluma, incluso 
cuando de salir por su honor literario se trataba. En la carta 
consolatoria que Jovellanos escribid a Trigueros se hace eco 
de un rumor que no tardé en convertirse en hecho publico y 
consumado: «Se suena que esta delatada (la Carta de Va- 
ras) al Consejo, y aun dicen que se ha reprendido al autor 
por la injuria hecha a la Academia» (117). 

Efectivamente, en la critica forneriana de la Carta de 
Varas hay unas lineas impregnadas de caustico contra la 
Academia de la Lengua. Los académicos las interpretaron 
como una injuria hecha a su honor y llevaron el asunto al 
Consejo. El parrafito que tantos sinsabores le costaria a don 
Juan Pablo es el siguiente: 


«Llega a tanto el abandono en esta parte (la mania de 
poetizar), que hasta un Cuerpo muy sabio y respetable hizo 
imprimir ahos pasados un didlogo semipolitico con nombre 
de Egloga, cuyo estilo en unas partes es cOémico, en otras 
tragico, en otras lirico, en ninguna bucdlico y en todas ri- 
diculo. De todo hay en el tal didlogo menos el caracter o 
color pastoril. Hubo en aquel tiempo quien probé esto en un 
discurso harto bueno, que no se imprimié por nuestros pe- 
cados» (118). 


(116) Fue el mismo Jovellanos quien le envié a Trigueros la Carta 
de Varas acompafidndola con la carta consolatoria ya mencionada en 
el texto. En esa carta hay algunas frases despectivas para Forner, 
pero Jovellanos ha sabido apreciar el valor intrinseco de la Carta de 
Varas; e ingenuamente se lo confiesa al mismo Trigueros: «No esta 
mal escrita ni me parece despreciable su doctrina». Citado por CUE- 
TO, L.: Bosquejo, BAH, tomo LXI, pag. CXXVI. 

(117) Ibidem. 

(118) Carta de Varas, pag. 297. 
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Segurisimo que la intencién de Forner no era zaherir a 
la Academia, puesto que su critica podria convertirse en ar- 
gumento contra él] mismo, pues también su Sdtira contra 
los abuses introducidos en la poesia castellana habia sido 
premiada y publicada por la Academia. Lo que él intentaba 
era, sin duda, sacarse la espina que le habia clavado Iriarte. 
Contra él van dirigidos realmente esos tiros, no contra la 
Academia, aunque indirectamente le rozaban también a ese 
«Cuerpo muy sabio y respetable». Los académicos tomaron 
tan a pecho la cuestién, que motivaron un nuevo decreto del 
Consejo contra Forner. El mismo don Juan Pablo da cuenta 
de él a don Francisco Pérez de Lema: 


«Pari6é al fin la montafia, pero ha sido algo mas que un ra- 
toncillo. Ayer vino a mi casa el Alcalde Hevia a noticiarme el 
Decreto del Consejo, reducido a que se recogiese la Carta de 
Varas, que don Juan Pablo Forner se abstenga en lo sucesivo 
de satirizar ni a persona particular ni a ningin cuerpo, en 
apercibimiento de que en caso de contravencién se le imponga 
una pena personal: que no publique obras con nombres fin- 
gidos ni anagramas; gue fuese a dar dentro del dia una satis- 
faccién al Marqués de Santa Cruz» (119). 


Cumple humildemente la pena de dar satisfaccién al Mar- 
qués de Santa Cruz, Presidente de la Academia (120), «quién 
tratandome agriamente de ignorante, de maligno, de inso- 
lente..., quiso entrar conmigo en discusién sobre si éstar 
en boga es frase castellana o no. Callé, aguanté la mecha 
porque, ;cdmo es posible que pueda yo ser tan sabio como 
un Grande de Espana?» (121). 


(119) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms, II, fols. 324-25. 

(120) En el Suplemento al articulo Trigueros, pag. 319, dice For- 
ner que no es cierto que haya sido condenado a dar tal satisfaccidén. 
En cambio en el romance titulado Nueva relacion, Ms. III, fol. 259, 
BAE, tomo LXIII, pag. 333, alude a este descalabro: 


«Quiso desfacer, Quijote, 

los entuertos de Minerva 

y echando por esos trigos 
se desnuc6é en la Academia.» 


(121) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms. II, fol. 324. 
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En la conclusion adversa de esta polémica ha visto tam- 
bién Forner la mano siniestra de Iriarte; y, quiza, no sin 
razon, porque contra él, como hemos dicho, iba la critica 
que hizo propia la Academia: «Sé muy de cierto que mi 
amigo don Tomasito y su compadre Escolano han atizado el 
fuego furiosamente» (122). 

Pareceria que ahora, después de dos fracasos consecuti- 
vos, escarmentaria en cabeza propia. Y, en realidad, un 
proposito de enmienda se encuentra en la misma carta diri- 
gida a don Francisco Pérez de Lema, su pafio de lagrimas 
y confidente en mas de una ocasién: «A mi me ha queda- 
do un campo ancho para la defensa; pero ya me guardaré 
yo de lidiar con quien no tiene otra contestaciOn que las 
que usan entre lacayos y mozos de cordel» (123). 

Pero todo inutil. Forner siguid pegandose con todos. La 
misma controversia con Trigueros volvid a revivir unos 
ahos mas tarde. Don Candido debid de quedar muy malpa- 
rado en su amor propio; pero, incapaz de defenderse por si 
mismo, acudio a la pluma de un amigo para vindicar su 
honor literario ofendido. Esto sucedid cuando le llegé el 
turno a la palabra Trigueros en el Ensayo de una Biblioteca 
espanola de los mejores escritores del reinado de Carlos III, 
publicada por Sempere y Guarinos. Pidid entonces don Can- 
dido a Sempere que, al ocuparse de él, le dedicara unas li- 
neas para deshacer el entuerto forneriano de la Carta de 
Varas. Y, efectivamente, en el tomo VI de la mencionada 
Biblioteca (Madrid, 1789) Sempere y Guarinos, sin darse 
quiza cuenta de que se contradecia con lo escrito en el 
tomo III, bajo el epigrafe Forner, orquest6 un violento ata- 
que a don Juan Pablo en el que lo mas suave es la acusa- 
cidn de parcialidad y de meterse a criticar lo que no 
sabe (124). Pero, sobre todo, se contradice palmariamente al 
confrontar la opinidn de Sempere acerca de la Carta de 


(122) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms. II, fol, 324. 
(123) Ibidem. 


(124) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fol. 312. 
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Varas en el articulo Trigueros (tomo VI) con lo dicho en el 
articulo Forner (tomo III). En el tomo VI la enjuicia asi 
Sempere: «...algunos lugares comunes mal aplicados y cier- 
tas expresiones del sehor Trigueros no bien entendidas, y 
maliciosamente glosadas, son todo el asunto de esta Carta, 
la cual hizo, no obstante, algtin ruido, no tanto por su mé- 
rito como porque era satira y por las pullas que mezcl6é 
contra algunos autores buenos y malos y por la satisfaccién 
que se le mando dar a la Academia Espafiola» (125). 

Don Juan Pablo le hace ver la contradiccién en que cae. 
Al ocuparse de él en el tomo III de su Biblioteca, «obra que 
tiene el mérito raro de ser leida por muchos y estimada por 
nadie» (126), elogid la Carta de Varas: «...se examina el 
poema de La riada, con cuyo motivo se hacen algunas bue- 
nas reflexiones sobre la poesia épica» (127). 

Como se ve, en el breve lapso de tiempo transcurrido en- 
tre la apariciédn del tercero y sexto volumen, el mérito de la 
Carta de Varas ha cambiado totalmente. Ha pasado de ser 
«unas buenas reflexiones sobre la poesia épica» a «satira 
de ciertas expresiones no bien entendidas y maliciosamente 
interpretadas». 

Pero no fue esto, con ser ya mucho, lo que sacé de quicio 
al malhumorado extremeno. Lo que mas le hiriéd fue el uso 
que hicieron Sempere y Trigueros de una carta privada de 
un francés en la que se motejaba de «zoilos» a los censores 
de Trigueros: 


«Exhorto a Vmd. con todo mi corazén a despreciar a todos 
esos viles satiricos que hacen a usted la guerra y afean siempre 
las obras buenas. Desde Zoilo hasta don Juan Pablo Forner ha 
estado siempre el Parnaso infestado de cuervos y buhos que 
hacen guerra a los ruisefiores.» 


El autor de esta carta es el Caballero Florian, hispandé- 
filo dedicado al estudio de los romances primitivos espano- 


(125) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fol. 315. 


(126) Ibidem, fol. 310. , 
(127) SEMPERE Y GUARINOS, Juan: Hnsayo de una Biblioteca..., III, 


palabra Forner. 
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les (128). De este abuso de confianza se tomara el enfurecido 
Forner una cruel revancha. Don Juan Pablo, que cuando 
tomaba una cosa en serio la apuraba hasta las ultimas con- 
secuencias, escribid directamente al Caballero Florian que- 
jandose de esas alusiones poco favorables de su carta diri- 
gida a Trigueros. 

Monsieur Florian habia sido sorprendido en su buena fe. 
Y se sinceré y pidiéd excusas al ofendido Forner con la si- 
guiente carta: 


«Paris, 12 octobre 1789. 


Je recois, Monsieur, la lettre que vous m’avez fait l’honneur 
de m’ecrire le 28 du mois dernier, et malgré les importants 
affaires qui occupent tous les Francois, je ne perds pas un 
moment a vous repondre, tant il en centeroit 4 mon coeur d’avoir 
afligé quelqu’un méme sans le vouloir. 

Voici le fait dont il s’agit, Monsieur, que je vis vous rendre 
avec toute la franchise de mon caractére. 

Il y 4 trois ou quatre ans que don Candido Maria Trigueros 
que je n’avois point du tout l’honneur de conoitre m’envoya un 
de ses ouvrages intitulé La riada, avec une lettre remplie d’eloges 
beaucoup trop flauteurs pour moi, mais dans la quelle il se 
plaignoit amerement des critiques qu’il avoit essuyées, sour tout 
de celle de don Juan Pablo Forner, qui d’aprés sa lettre parois- 
soit avoir attaqué d’une maniere cruelle. Je repondis a Mr. Tri- 
gueros avec la politesse, et la reconnoissance, que je debois a un 
etranger, qui sans me connoitre voulait bien me temoigner de 
l’amitie. 

Il ni est posible depuis un si long temps de me souvenir 
precisement des termes, que j’employai en lui parlant des criti- 
ques dont il se plagnoit et quand méme ma politesse pour lui 
m’auroit prende le ton qui regnoit dans sa lettre, cette deffe- 
rence de ma part etoit absolument particuliere 4 Mr. Trigueros, 
et ne deboit ni ne pouvoit jamais devenir publique. 

Vous m’apprenez, Monsieur, que Mr. Trigueros a fait impri- 


(128) Ibidem, palabra Trigueros. Cfr. CurErTo, L.: Bosquejo, BAH, 
tomo LXI, pag. CXXIV: «Je vous exhorte de tout mon coeur a mépri- 
ser tous ces vils satyriques qui vous font la guerre... Depuis Zoile 
jusq’a Forner, le Parnasse a été sali par les corbeaux et les hiboux, 
qui font la guerre aux rossignols.» J. P. Claris DE FLORIAN (1755-17947). 
Cfr. VEZINET, C.: Florian et la litterature espagnole, Paris, 1909. 
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mer ma lettre; en cela il 4 manqué toutes les convenances, et 
il a violé un des droits les plus sacrés de la société, la confiance. 
‘Vous me demandez, Monsieur, si c’est avec mon aveu; j’ai l’hon- 
neur de vous repondre, que non soulement c’est sans mon aveu, 
mais que méme, si j’ai mal parlé de votre ouvrage, c’etoit sans 
le conoitre, et sur la simple parole de Mr. Trigueros. J’etois 
mal informé sans doute; je vous prie d’en recevoir mes sensibles 
regrets et l’assurance de l’estime bien vraie que m’inspire la ma- 
niere noble et franch, dont vous etez plaint a moi de moi méme. 

Si j’avois ’honneur d’etre connu de vous, Monsieur (129), vous 
seriez sur, qu'il n’est ni dans mes principes, ni dans mon carac- 
tére de mal parler publiquement des ouvrages de personne, encore 
moins de ceux d’un etranger, dont la langue ne peut m’etre assez 
familier, pour que j’oSse m’eriger en censeur, sur tout lorsque cet 
etranger est Hispagnol nation que j’ai toujours respectée et cherie, 
et que je me plais a celebrer dans la plupart des faibles ouvrages, 
qui occupent mes loisirs. 

J’ai ’Vhonneur d’etre avec ses sentiments, Monsieur, Votre tres 
humble et bien obeisant serviteur. 


Le Chev. de Florian» (129 bis). 


Con un documento semejante en sus manos, ya se pue- 
de suponer cual seria la reaccién del violento extremeno. 
Forner atribuye al mismo don Candido Maria Trigueros el 
articulo de la Biblioteca de Sempere y Guarinos porque 
«Sempere no es adivino» (130). 

La mayoria de los criticos dejan muy mal parado a don 
Juan Pablo por la polémica con Trigueros, sobre todo, por 
la respuesta al articulo «Trigueros» de la Biblioteca de Gua- 
rinos que examina exhaustivamente en su Suplemento al 
articulo Trigueros. Y creemos que no hay razdén para ello. 
El pecado de Forner estuvo, si lo hubo, en la Carta de Va- 
ras, donde a pesar de sus intenciones pacificas, se le esca- 
pan algunas pullas, que no pudieron menos de herir la sen- 
sibilisima vanidad de don Candido. Pero el verdadero cau- 


(129) Cuando Forner esté en Sevilla de Fiscal tendra ocasién de 
conocer y entablar una gran amistad con Florian. Cfr. Cueto, L.: 
Bosquejo, BAE, tomo LXI, pag. CXXIV. 

(129 bis) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fols. 132-135. 

(1380) Jbidem, fol. 348. 
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sante del reavivarse de la contienda fue el mismo Trigueros, 
que recurrié a unos métodos nada elegantes, como hemos. 
visto, para desquitarse de la critica forneriana sobre La 
riada. 

En algunas otras ocasiones procura don Candido punzar 
a don Juan Pablo, pero su pluma no era aguijén de avispa. 
malhumorada; era incapaz de ello. Con ocasién de la entra- 
da de Carlos IV en Madrid (21 de mayo de 1789) escribe Tri- 
gueros otro poema, Las majas, en el que refiriéndose a los: 
Discursos filoséficos sobre el hombre, de Forner, dice que 
contienen «malas doctrinas en peores versos». Seguro que 
Trigueros no se referia a «malas doctrinas» en un senti- 
do moral o que tocaran el dogma, pero por este lado las toma 
Forner, quien le contesta en este mismo Suplemento (131) 
diciendo que tal acusacién no tiene razon de ser porque sus 
Discursos fueron revisados por el Tribunal de la Inquisici6n 
y con examen no liviano porque duro cerca de dos anos (132). 

El ultimo cruce de espadas entre Forner y Trigueros se 
produjo con ocasién de la publicacién de La espigadera, 
tributo de don Juan Pablo y su grupo a la moda periodisti- 
ca de la época. Trigueros en una carta abierta al Diario de 
Madrid (2 de enero de 1791) acusa de plagio a la revista. 
En el mismo Diario de Madrid aparece dias mas tarde (9 de 
febrero de 1791) una carta denigratoria para Trigueros, fir- 
mada con las iniciales de Forner (J. P. F.) a la que el 
mismo Trigueros contesta en el mismo peridédico atribuyéndo- 
sela a don Juan Pablo. Pero por esta nica vez, incompren- 
siblemente, Forner rehttye el combate. Escribe personalmen- 
te a don Candido negandole la paternidad a la carta del 
Diario de Madrid del dia 9 de febrero de 1791, y sin hacerse 
eco del ataque de Trigueros. Don Candido Maria Trigueros 
responde a don Juan Pablo con una carta que rebosa la 
amargura que los ataques fornerianos habian producido en 
su alma delicada: 


(131) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fol. 350. 
(182) Ibidem. 
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«...Celebro intente usted con vigor la correspondiente accién 
para que Se descubra y se castigue al impostor que, por insultar 
contra toda raz6n a un hombre aplicado que con nadie se mete, 
ha tomado, con las iniciales de su nombre de usted, sus expre- 
siones, su estilo y su antiguo y notorio sistema de tratarme... 
Yo, viendo venir contra mi sin disimulo una granizada de pa- 
los, la procuré evitar, sin mas personalidad que la que insinua la 
misma carta agresora, con sus alusiones a los papeles que usted, 
inter delicta juventutis suae, imprimié y publicé contra mi, sin 
otro motivo que haber tenido la bondad de graduarme por un 
pedante muy inferior a su talento y a su instruccion, y la inge- 
nuidad de juzgar que son dogmas infalibles de literatura las be- 
llas cosas que contra mi ha esparcido, enderezadas a quitarme 
el crédito, el honor y el comer, pues yo vivo de profesién litera- 
ria, mal o bien sostenida, seguin he podido entablarla con el tra- 
bajo de toda mi vida... Meta la mano en su pecho, y vera que 
ni merezco, ni he merecido jamas, el modo con que usted me ha 
tratado y me trata aun en la carta que recibo hoy. Repito que 
hara usted bien en descubrir al impostor; pero anado que hara 
usted mejor en perdonarle, como yo le perdono... Si somos lite- 
ratos, buenos o malos, seamos hombres y cristianos...» (183). 


Entre ellos no se habla mas del asunto. Quedan, si no 
amigos, al menos en paz. No se volveran a hostigar mas. 

Algo raro tiene que haber pasado en el animo de don 
Juan Pablo para esquivar el combate. Don Juan Pablo, el 
nuevo Fiscal de la Audiencia del Crimen de Sevilla, se ha 
enamorado... 


C) Polémica con Garcia de la Huerta 


Dos extremefios, casi vecinos, frente a frente. Zafra 
contra Mérida y Mérida contra Zafra. 

El genio batallador de don Juan Pablo no pudo menos 
de echar también su cuarto a espadas en la pendencia que 
traian entre manos don Félix Maria de Samaniego (1745- 


(183) Citado por CUETO, L., en Bosquejo..., BAH, tomo LXI, pa- 
gina CXXV. 
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1801) y don Vicente Garcia de la Huerta (+ 1787) en torno 
al teatro espanol. 

Forner interviene en esta controversia porque «la defen- 
sa de la verdad es indispensable obligacién de todo hombre 
que quiera llenar los fines con que naci6 al mundo» (134). 
Nadie le niega esta buena intencién a don Juan Pablo, pero, 
en esta ocasién mediaban también otras razones. No sabe- 
mos cémo se originé la enemistad entre estos dos extreme- 
fios, pero lo cierto es que bastante antes de esta escaramuza 
literaria, existia ya entre los dos una cierta antipatia. Cuan- 
do Forner estaba enzarzado en la disputa con Trigueros, 
encontramos ya un primer indicio de que las cosas no iban 
por buen camino entre Huerta y Forner. En una carta a don 
Francisco Pérez de Lema (135) dice Forner: «Huerta, he- 
cho un energimeno, clama en todas las tertulias contra mi.» 

En 1785 publica Huerta su Theatro hespanol (sic) con 
un prélogo en que sale por los fueros del teatro nacional. 
Hace una apologia de nuestros autores dramaticos, fuera de 
tono a veces, pero llena siempre de patriotismo y de dpti- 
mas intenciones. Estas alabanzas al teatro nacional hicie- 
ron poner el grito en el cielo a los galofilos. 

Inicié la pelea don Félix Maria de Samaniego (136) y le 
siguieron otros escritores, entre ellos Iriarte (137). Contes- 
to Huerta a estos ataques con una Leccién critica en la que, 
para rebajar la autoridad de Cervantes, invocada por los 
detractores de su Theatro hespanol, tuvo el atrevimiento 


(1384) Suplemento al articulo Trigueros, Ms. V, fol. 347. 

(135) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms. I, fol. 325. 

(1386) SARMIENTO, F. M. DE: Memorias de Cosme Damian. Ma- 
drid, 1785. 

(137) Iriarte fue siempre enemigo declarado de Huerta, Véase, 
como muestra esta copla, que no dista mucho de la malignidad que él 
tan duramente recriminaba a Forner: 


«De juicio si, mas no de ingenio escaso 
aqui Huerta, el audaz, descanso goza: 
deja un puesto vacante en el Parnaso 

y una jaula vacia en Zaragoza.» 


Citado por SAINZ RODRIGUEZ, P., en Prélogo a las Exequias..., pa- 
gina XXVIII. 
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de menospreciar a Cervantes y particularmente al Quijote. 
Esto fue lo que provocé las iras de don Juan Pablo. Se lan- 
z6 a la refriega con sus Reflexiones sobre la «Leccién cri- 
tica», empleando el pseudénimo quijotesco de Tomé Cecial, 
«muy servidor en todo del sefior Huerta» (138). 

Se excusa de volver a las andadas y de faltar asi a su 
palabra de no meterse mas en polémicas (139): «El publico 
ve el desempenio de mi palabra, y los motivos urgentes que 
me han obligado a andar todavia envuelto—que no debie- 
ra—en debates, contiendas y disputas, en que a costa del 
desvelo propio, y de un celo integro y bien intencionado, se 
suelen ganar enemistades, odios y execraciones» (140). Sin 
duda que las «enemistades, odios y execraciones» del «pro- 
topedante Huerta» (141) se las gano bien. 

Contesto Huerta a Forner y a todos sus criticos con La 
escena espanola defendida, en la que da a Forner los cali- 
ficativos nada halaguienhos de envidioso y tuerto. No se 
queda mudo Forner. Y firmando ahora con su nombre y 
apellidos responde en la Fe de erratas criticando los neolo- 
gismos inventados por Huerta y, sobre todo, la extravagan- 
cia de escribir €spanol con H, suponiendo humoristicamente 
que todos esos neologismos y faltas de ortografia se deben 
a descuidos de los impresores. También en el romance titu- 
lado Nueva relacién alude a esas mismas extravagancias: 


«Por quien Espafia con H 
aleanz6 tan estupendas 
victorias como hoy publican 
los eruditos horteras» (142). 


Incomprensiblemente, en esta ocasién Forner, tan espa- 
fiol siempre, da la razén a los impugnadores del teatro na- 


(138) Reflexiones sobre la Leccién critica, pag. 18. 

(139) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms. II, fol. 234. 
(140) Reflexiones sobre la Leccién critica, pag. 17. 

(141) Romance contra Huerta y Ayala, BAH, tomo LXIII, pagi- 


na 336. 
(142) Nueva relacién, romance, Ms. III, fol. 266. Cfr. BAH, 


tomo LXITI, pag. 334. 
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cional. Quiz4 se pueda ver un indicio de retractacion de esta 
opinién en las Hxequias, como veremos mas adelante. 

La enemistad entre Forner (j 1797) y don Vicente Gar- 
cia de la Huerta (+ 1787) duré hasta el fin de sus dias. En 
varias ocasiones se lanzaron mutuas diatribas. Basten es- 
tos ejemplos: 


Huerta contra Forner: 


«Un tuerto dio en la mania 
de quererse retratar, 

y no se pudo acertar 

con su ruin fisonomia. 

El pobre pintor perdia 

aceite, tiempo y conato, 

hasta que encontrando-un gato 
en la calle, medio muerto, 
sarnoso, pelado y tuerto, 
acert6 con el retrato» (143). 


Forner contra Huerta: 


«A cervelo liviano de chorlitc, 

afiade el casco de coplista hambriento, 
la lengua de escorpi6n, duro y violento, 
y la frente al estilo de cabrito. 


Cual envidioso can, ojo maldito, 

de fulminante rabia, de jumento 

el labio, y al pintar su pensamiento 
copia en él la ignorancia en infinito. 


Si acordar, oh pintor, quieres sus glorias, 
cine su sién de cardos; siempre abierta 
la boca, burros mil en torno giran... 


Pintela y no sali de tus memorias; 
mas {qué animal es éste? —El grande Huerta. 
Si éste es él, ,qué seran los que le admiran? (144). 


(143) Citada por SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, pa- 
gina XXVI. 
(144) Ibtdem. 
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Cuando apareciéd la Oracién apologética de Forner, se 
desquit6 Huerta con esta quintilla: 
«Ya saliéd la Apologia 
del grande orador Forner, 
sali6 lo que yo decia: 
descaro, bachilleria, 
no hacer harina y moler» (145). 


Contra esta quintilla, tan superficial como injusta, quiso 
responder don Juan Pablo nada menos que con un poema 
€pico-burlesco en octavas reales, al estilo de la Hwerteida 
de Moratin. Llevaria el significativo titulo de EJ Moridn. En 
él se relatarian todas las locuras de don Vicente Garcia de la 
Huerta. Sdlo se conservan unos fragmentos entre los Pape- 
les de Grinda y ya publicados por Cueto. Quiza la muerte 
de Huerta, acaecida poco después de publicada la Oracién 
apologética, fue la causa de que no continuara el poema. He 
aqui una muestra: 

«La rabia canto del varén famoso 

que a Mantua un tiempo copleando vino, 
hueco de cabeza, un cuerpo proceroso, 
en versos rana, en ciencia calepino. 
Fiero espiritu, horrendo y tenebroso, 
por quien el genio hinchado gongorino 
ranaci6é ufano, con deseo ardiente 

de aniquilar a Apolo brevemente» (146). 


No conocemos ningtin epitafio burlesco dedicado por 
Juan Pablo a la memoria de don Vicente Garcia de la Huer- 
ta. Creemos que su sensibilidad no le permitia reirse ni 
zaherir a un muerto que ya no puede defenderse. 


D) Polémica con don Ignacio Lépez de Ayala 


Los primeros disgustos de don Juan Pablo con Lépez de 
Ayala se originaron con ocasién de la Carta de Varas. Aya- 


(145) Citada por SAINZ RopRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, 


pagina XXIV. : 
(146) El morién, BAE, tomo LXIII, pag. 343. 
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la fue el censor oficial de esa obra critica contra Trigueros 
y no tuvo inconveniente en concederle el visto bueno para la 
impresién. Pero por la polvareda levantada por la Caria de 
Varas, don Ignacio Lopez de Ayala fue reprendido por el 
Consejo por haber dado la licencia a un libelo difamatorio. 
Cuando la honradez pedia que sostuviera resueltamente lo 
que aprobo, o, al menos, que reconociera su ligereza por dar 
el pase a la Carta de Varas, Ayala se descuelga con una 
calumnia: «Calumniandome a mi... me atribuyo la impos- 
tura de haberse hecho la impresién de diverso modo que él 
aprobé el original. ; Qué cosa mas facil de verificar haciendo 
el cotejo? Vea usted qué modo tan noble de mirar por su 
seguridad» (147). 

Pero la aversion por Lopez de Ayala llegoé al colmo cuan- 
do éste le desaprobo el drama La cautiva espanola. Don 
Juan Pablo ya no se pudo resistir mas y le endilgé una dia- 
triba de las que hacen época: Carta a don Ignacio Lopez de 
Ayala sobre haberle desaprobado su drama intitulado «La 
cautiva espanola». 


Empieza confesando que su genio peca un poco de resuel- 
to en materia de verdad literaria (148). Se lamenta del des- 
potismo de los censores de oficio y de su dureza que «si da 
en durar, los extranjeros tendran sobradisima razén para | 
decir que aca no se permite pensar» (149). Al final de su 
carta se desahoga en improperios contra La Numancia, tra- 
gedia escrita por don Ignacio Lépez de Ayala. Si ha des- 
aprobado La cautiva espanola es «porque esta acostumbrado 
a aprobar dramas barbaros y a escribirlos». Pero donde se 
mostr6 duro en extremo y le costé otra querella judicial 
fue en las acusaciones de imparcialidad y venalidad en el 
desempefio de su cargo (150). 


(147) Carta a don Francisco Pérez de Lema, Ms. TI, fol. 325. 

(148) Carta a Lopez de Ayala, Ms. II, fol. 277; BAE, tomo LXIII, 
pagina 375. 

(149) Ibidem. 

(150) Ibidem, fol. 307; BAE, tomo LXIII, pag. 377. 
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En varias ocasiones mas desfogé Forner su bilis contra 
Ayala ridiculizando en poemas burlescos su figura y su obra, 
verbigracia: 


«Al mitropangloto Ayala 
salud muy cumplida envia 
un bachiller sin sotana»y (151). 


E) Polémica con don Tomas Antonio Sanchez 


(1725-1802) 


Era don Tomas Antonio Sanchez un gran erudito; «ve- 
nerable editor de nuestro primer cantar de gesta» (152). Con 
el pseuddnimo de don Fernando Pérez publicd una carta 
llena de humor como ya se revela en el mismo titulo: Carta 
de Paracuellos, escrita por don Fernando Pérez a un sobrino 
que se hallaba en peligro de ser autor de un libro (Ma- 
drid, 1789). 

Alude en esta carta una sola vez a Forner de un modo 
irdnico citandolo entre otros escritores en un pasaje en que 
da sabios consejos a su sobrino que tiene el vanidoso deseo 
de figurar como autor de un libro. Esto fue suficiente para 
que el suspicaz emeritense saltase a la palestra con una 
satira llena de gracia y de humor, titulada Carta de Bartolo 
y firmada por Pablo Ignocausto. 

En este folleto se descubren, una vez mas, algunas con- 
tradicciones en el modo de pensar de don Juan Pablo. Es 
dificil explicarse cOmo, siendo tan amante de la Historia y 


(151) Romance contra Huerta y Ayala, BAH, tomo LXIII, pa- 
gina 336. También en el romance titulado Nueva relacién alude a 
Ayala: 

«Declarala (la guerra) al andaluz 
que con su porraza inhiesta 
para disfrazar la suya 
va magullando molleras.» 
(BAH, tomo LXIII, pag. 333.) 


(152) SAINZ RopRicUbZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XVIII. 
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de las venerables tradiciones de Espafia, no supiera com- 
prender el mérito intrinseco de las publicaciones de don An- 
tonio Sanchez. 


No creemos que se pueda afirmar, como hace Sainz Ro- 
driguez (153), que la formacion literaria clasica de Forner 
le incapacitaba para entender los venerables monumentos de 
nuestra Literatura medieval. A pesar de que tiene frases 
poco respetuosas e incluso despectivas como aquella en que 
califica de «viejo cartapelon del siglo x1 en loor de las bra- 
gas del Cid» (154) a nuestro primer cantar de gesta, creemos 
que don Juan Pablo sabia apreciar en su justo valor esos 
poemas medievales. Ese desprecio habria que achacarlo a 
las frecuentes contradicciones en que incurre, no porque 
piense contradictoriamente, sino porque se contradice a sa- 
biendas, con tal de vapulear a sus criticos. Creemos que el 
caso que nos ocupa es una de las ocasiones en que clarisi- 
mamente no dice lo que piensa en realidad. 


Le contesta don Tomas Antonio Sanchez con la Defensa 
de don Fernando Pérez (Madrid, 1790). Pero la polémica, 
por una vez, no tuvo mayor trascendencia. 

Tendriamos que hablar ahora de la polémica suscitada 
con la aparicién de la Oracién apologética, pero de esto nos 
ocuparemos expresamente en un capitulo posterior. 


FE’) Polémica en defensa de don Leandro Fernandez Mo- 
ratin 


Por dos veces se erigid don Juan Pablo en defensor de 
obras ajenas. Cuesta creerlo, pero es verdad. Ya hemos 
mencionado la defensa que hizo de su amigo Meléndez Val- 
des. La defensa en favor del amigo fue sincera y harto cara 
le cost6, como vimos, su alusién a la Academia a la que hi- 


(153) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXVIII. 
(154) Carta de Bartolo, pag. 13. 
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rié en su afan de defender a Valdés de los ataques de Iriar- 
te (155). 

Interviene ahora por segunda vez para defender a un 
amigo. Se trataba ahora de don Leandro Fernandez Mora- 
tin. La amistad sincera que los unia arrastré a Forner a 
publicar en el Correo de Madrid del dia 10 de julio de 1790 
una carta firmada por «el apasionado Lorenzo Garrote» (156) 
en defensa de la comedia moratiniana HI viejo y la nina que 
habia sido estrenada en Madrid el 22 de mayo de 1790 y 
que habia sido objeto de criticas demasiado severas por 
parte de un tal Fulgencio de Soto. 

Para don Juan Pablo la comedia de Moratin es «un mo- 
numento erigido a la racionalidad dramatica» y enviste con- 
tra el autor de la critica con remoquetes al estilo de estos 
«loco epistolador», «epistolistes», «epistdlico», que causa 
risa porque en este mundo no hay cosa mas graciosa que 
oir pronunciar disparates con seriedad» (157). Y termina 
dandole a don Fulgencio de Soto un consejo acerca del modo 
de hacer una critica. Consejo que él mismo se ha encargado 
de no cumplir tantas cuantas veces se ha impuesto la tarea 
de ser critico: «Cémo se debe hacer una critica... La razon 
misma dictaba que se hiciese demostrable lo mas dificil (de- 
tectar las bellezas de la obra y no los defectos) para que, a 
su vista no hiciesen los lunares (que no cuesta trabajo ave- 
riguar) el efecto que pueden hacer presentandolos solos a la 
observacion y consideracién comtin» (158). 

Su critica no tuvo respuesta. Y con esta carta en defensa 
de Moratin cierra don Juan Pablo un largo periodo de ocho 
anos de luchas continuas en las que, por lo comtn, ha salido 
siempre malparado y ha perdido el tiempo, segin su propio 
modo de pensar: «Si en adelante se me antojase desperdi- 
ciar unos minutos en este género de escritura...» (159). 


(155) Cotejo de las églogas y Carta de Varas. 

(156) Defensa det Viejo y la nitia de Moratin, Ms. VI, fol. 274. 
(157) Defensa del Viejo y la nina de Moratin, Ms. VI, fol. 252. 
(158) Ibidem, fol. 255. 

(159) Ibidem, fol. 256. 
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G) Una pausa feliz 


En la vida de don Juan Pablo se abre una pausa feliz. 
Un momento de tranquilidad; sin Gramdticos a quienes ata- 
car, ni Censores de quienes defenderse. Forner se ablanda. 
Ya vimos cémo al final de la lucha con Trigueros rehuye 
el combate. ;Por qué? Forner, el duro Forner, se ha ena- 
morado. 

«Si, sefior, gquién lo diria? 
Aquel Forner de quien cuenta 
la fama espantablemente 

tan arriesgadas proezas 

hoy fiscal, injerto en novio 

a vos muy humilde llega 

que ser novio ya le basta 
para que tan manso sea» (160). 


El dia 8 de julio de 1790 habia sido nombrado Fiscal de 
la Audiencia del Crimen de Sevilla. Los aires andaluces y 
las mocitas sevillanas han hecho el milagro de amansar al 
fiero respondon de Mérida, al gladiador literario, al espanto 
de los que querian pasar con Matute la aduana de la Repu- 
blica de las Letras. 

Los progresos hechos en Sevilla han sido muchos y en 
poco tiempo. Le da cuenta de ellos a su amigo don Francis- 
co Pérez de Lema: 


«En poco mas de un afio que estoy en Sevilla he hecho los 
siguientes progresos. He escrito una obra que voy a imprimir; he 
estado enamorado seis meses; me casé al séptimo y al octavo 
quedé hecho padre de un embrién que va caminando prospera- 
mente hacia la vitalidad. Yo no sé si esto entra dentro de las 
reglas de la filosofia...» (161). 


éQuién ha sido la sevillana capaz de domar al gladiador 
literario? «La novia es la Carasita: linda moza. Pica en fla- 


(160) Romance al Principe de la Paz, Ms. III, fol. 221; BAKE, 
tomo LXIII, pag. 331. 


(161) Carta a don Francisco Pérez de Lema, BAEK, tomo LXII, 
pagina 213. 
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ca y cai en la flaqueza» (162). Se casa el 18 de diciembre 
de 1791. Su luna de miel va a durar tres largos afios. En 
este tiempo no discutira, no se peleara con nadie ni por nada. 
Empieza a reflejarse en su rostro la alegria perdida de los 
anos escolares de Salamanca. Su esposa, dofia Carmen Cara- 
sa, influira de un modo decisivo en su caracter. De familia 
distinguida, conoce las buenas maneras y los exquisitos mo- 
dales, sabe tratar a la gente. A su lado se sosiega el hombre 
hosco, hurafo y turbulento. Su caracter duro y esquinudo se 
vuelve todo amabilidad y dulzura hogarenfa (163). De su 
matrimonio con doha Carmen Carasa tuvo tres hijos. Dos 
murieron de ninos: Antonio Agustin y Fernando. El terce- 
ro, Manuel Luis, nacido el 24 de octubre de 1796, moriria 
también en edad muy temprana, a los treinta y ocho ajios, 
pero su descendencia se prolongara hasta nuestros dias a 
través de sus hijas Dolores y Carmen, casadas, respectiva- 
mente, con los doctores Saavedra y Grinda. Una hija del 
doctor Saavedra y de dona Carmen, nieta de Forner, se ca- 
Sara a su vez con un hijo del doctor Grinda y de dona Do- 
lores, nieta de Forner. De este matrimonio entre un biznieto 
y una biznieta de don Juan Pablo Forner ha nacido el doctor 
Juan Grinda y Saavedra, actual propietario de los manus- 
eritos fornerianos que hemos catalogado como Papeles dé 
Grinda. 

Don Juan Pablo Forner, Fiscal del Crimen de la Audien- 
cia de Sevilla, esta dejando deslizar su vida entre el cumpli- 
miento riguroso y exacto, si, pero no agradable, de su car- 
go (164) y otras actividades que voluntariamente se ha echa- 
do sobre los hombros. El Fiscal es todo un personaje en 
Sevilla, la ciudad burguesa de finales del siglo xvi. La So- 
ciedad patridtica de Sevilla lo ha hecho su socio de mérito; 
la Academia de Bellas Letras, académico de numero, y la 


(162) Carta a Bruna, Academia de la Historia, Col. Huerta, II, 


13-3. Fol. 484. 

(163) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 111. 

(164) Mi venida a Aranjuez, silva, BAH, tomo LXIII, pag. 311; 
Epistola I, ibidem, pag. 315. 
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Academia de Derecho Candnico e Historia Eclesiastica le 
admitieron entre sus socios. Los multiples grupos cultura- 
les sevillanos se rifan la presencia del Fiscal en sus reunio- 
nes. Se ha convertido en centro en torno al cual giran unos 
cuantos amigos literatos de la Academia de Letras Huma- 
nas: Arjona (1761-1820) (165), Reinoso (1772-1841), Lista 
(1775-1848), etc. Don Juan Pablo asesora esta Academia de 
Letras Humanas como censor (166). Y esta asesoria va a ser 
la que le convierta en amarguisimo acibar la dulzura de sus 
primeros tiempos sevillanos. 


H) Vuelta a las andadas 


Don José Vargas Ponce (1760-1821) publicd en 1793 una 
obrita titulada Declaracién contra los abusos introducidos 
en el castellano. Sin duda que el erudito Fiscal sevillano tuvo 
noticias de esta obrita que rozaba temas semejantes a los 
tratados por él en las Hxequias de la Lengua castellana y en 
la satira premiada por la Academia Espanola. Pero esta pu- 
blicacion encontré al Fiscal en su periodo de paz octaviana 
y si algo raro encontré en el opisculo de Vargas Ponce no 
quiso perderse ni el més minimo atomo de su felicidad, me- 
tiéndose donde nadie le llamaba. No iban con él ahora las 
polémicas. Pero resulta que en cierta tertulia nuestro buen 
marino Vargas Ponce, hombre culto, amable y gran culti- 
vador de la amistad, se permitid algunas frases irdénicas 
contra el Fiscal de Sevilla. Lleg6 esto a sus oidos, y acordan- 
dose ahora de la obrita de Vargas Ponce, la examina, la. 
somete a la presién de su critica y le exprime el jugo lite- 
rario hasta la ultima gota, endilgandole a su autor un libelo 


(165) Arjona le dedicé a Forner dos EFpistolas y una Sdtira. En 
una de las Hpistolas le dice: 


«Caro Norferio, contra ti derrama 
turba plebeya de nocturnas aves...» 


(BAE, tomo LXIII, pag. 525; cfr. pag. 519.) 
(166) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 111. 
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de antologia satirica. En él rememora sus buenos tiempos 
de lucha con don Tomas de Iriarte. En La corneja sin plu- 
mas deja enteramente desplumado al pobre marino que se 
atrevio a rozarle con su aliento critico. Le califica de «mise- 
rable plagiario» y a su opusculo «librote, guisote de bodegén 
literario y almodrote» de un «menguado zurcidor de canta- 
res que nada sabe de suyo, que nada entiende por si»... (167). 

La finalidad de La corneja sin plumas es demostrar que 
el libro de Vargas Ponce es un empedrado de plagios. No 
todas las acusaciones pueden ser calificadas de plagios, pero 
con todo ello demuestra Forner una vez la inmensidad de 
su erudicion. Trae acopio abundantisimo de citas y correc- 
ciones de autores de todos los tiempos. Pero lo mas admi- 
rable de La corneja es la facilidad—y profundidad—con que 
—-en un libelo de circunstancias—pasa don Juan Pablo del 
caso concreto de plagio en el libro de Vargas al plagio en 
general en Filosofia, en Historia y en toda la Literatura en 
general: 


«Plagio sobre plagio, he aqui la gloria literaria en su esencia. 
Desde que Virgilio y Cicerén hicieron glorioso el arte de robar, 
apenas ha querido aspirar a otro género de gloria la grey de la 
Literatura...» 


Pero hay casos en los que, lo que a primera vista parece 
plagio, no lo es en realidad: 


«Un pensamiento puede presentarse de mil modos distintos. 
Poco importa que e] pensamiento sea de otro, si yo lo hago mio 
con la novedad de una forma diversa. Decir siempre cosas nue- 
vas no es posible a la limitaci6n de la comprensién humana. De- 
cirlas con novedad es lo que se estima» (168). 


Vargas Ponce le contest6 con un papelejo al que Forner 
no prest6 atencién alguna, pues estaba ya metido hasta los 
ojos en otra polémica mas delicada. Ahora era él el direc- 


(167) La Corneja sin piumas, pag. 7. 
(168) Ibidem, pag. 9. 
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tamente atacado y tenia que vérselas con otro tipo de polé- 
mica muy diverso. Para defenderse le sera necesario echar 
mano, no ya de su erudicién, sino de sus profundos conoci- 
mientos de Teologia moral. Se las tiene que ver nada menos 
que con los tedlogos de tomo y lomo del clero sevillano. 


I) Polémica con el clero sevillano 


Sevilla no tiene teatro. La Academia de Letras Huma- 
nas, de la que don Juan Pablo es censor, se propone estable- 
cerlo. La apertura del teatro en Sevilla promovera una en- 
cendida polémica entre el Fiscal y el clero sevillano. Sera 
una contienda dura, ardorosa, fragorosa incluso; pero lim- 
pia, a cara descubierta y sin rehuir defenderse en el campo 
y con las armas del mismo atacante. En este caso la Teolo- 
gia moral y la Teologia dogmatica. Don Juan Pablo demos- 
trara que también en este terreno se las sabe tener tiesas a 
tedlogos muy pagados de su birrete doctoral. 

Para la apertura del teatro en Sevilla compuso Forner 
una Loa que levanto, contra toda previsién de su autor, una 
polvareda inmensa, aunque en parte ya estaba preparada por 
la oposicién de un sector de Sevilla a la reapertura del tea- 
tro. El clero sevillano interpret6 la Loa inaugural como di- 
rigida contra él. El Fiscal dio sus explicaciones; pero no 
se le aceptaron: «atendida la fuerte oposicién que habia de 
ciertas gentes a la ereccién de este establecimiento creyé 
el autor que el primer paso que debia darse en la apertura 
de la escena debia ser una demostracién palpable de que 
este espectaculo no tiene tanto influjo en la corrupcién de 
costumbres como creen sus impugnadores» (169). 

En la Loa, representada el mismo dia de la reapertura 
del teatro, defiende, aunque veladamente: 


1. No es pecado mortal el mero hecho de asistir al tea- 
trO; 


(169) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 24. 
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2. El teatro no influye, por su misma naturaleza, en la 
corrupcidn de costumbres. 

3. Los vicios que mas influyen en la corrupcidn de cos- 
tumbres tampoco nacen del teatro. 

4. No es licito a los predicadores afirmar desde los piul- 
pitos que sea pecado mortal el hecho simple de asis- 
tir al teatro. 

5. Los predicadores no pueden libremente impugnar los 
establecimientos permitidos por el Gobierno. 


Como no podia ser de otro modo, se desataron las lenguas 
y las plumas contra el Fiscal. En toda Sevilla era la comidilla 
de las tertulias el ramalazo que el senor Fiscal habia recibido 
del clero y el que éste, a su vez, recibiOd del sefor Fiscal. 
Quiso don Juan Pablo hacer enmudecer esos comentarios pu- 
blicando la Loa precedida de una introduccidn en la que ex- 
plicaba sus intenciones, muy diversas de las que el clero le 
achacaba; pero en ella deja traslucir también su resentimien- 
to por el alboroto armado por el clero sevillano en torno a su 
persona: 


«Me dird—-después de. leer la Loa—si ha habido causa justa 
para tanto ruido y si la caridad cristiana puede autorizar a al- 
gunos de los que se llaman sus Maestros para excitar el odio del 
pueblo contra un hombre que en tono de Loa ha escrito un ser- 
mon y ha reprendido los vicios con la severidad que se nota en 
ese juguete» (170). 


Pero lo que mas le duele es el haber sido tachado de here- 
je, siendo asi que «ha empleado lo mejor de su vida en defen- 
der la Religién que recibid de sus padres» (171). 

La justificacion, que de si y de su Loa, hizo en la iniro- 
duccién a la misma Loa, tuvo efectos contrarios. Se le echa- 
ron encima un tal Juan Perote con un folleto que desconoce- 
mos y don José Alvarez Caballero, catedratico sevillano, im- 
pugnando la Loa y su introduccién. A Juan Perote contesto 


(170) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 3. 
(171) Ibidem, fol. 4. 
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Forner en tono humoristico con la Respuesta del cura de 
Mairenilla a Juan Perote, sacristdn. Este folleto esta escrito 
todo él en plan burlesco, saliendo muy mal parado el pobre 
Juan Perote. Insiste aqui también en las quejas de la Intro- 
duccién a la Loa: «Le lastimaron en lo mas vivo..., pusieron 
en duda su religién, le amenazaron con delaciones y aun 
quiza las verificaron...» (172). Don Juan Pablo, vivista en 
todo, se consuela con que también Luis Vives tuvo que su- 
frir semejante trato: 


«Ya en los tiempos de Luis Vives se quejaba este gran varon 
de que los tedlogos abusaban demasiadamente de su ciencia para 
tomar las disputas por donde mas escuecen tocando a herejia 
con imprudente facilidad contra los que, llevados de buen celo, 
osaban meter la mano en los abusos que la fragilidad humana 
ha introducido en la santidad de la Iglesia» (173). 


La impugnacion del literato y preceptor sevillano, don 
José Alvarez Caballero, La Loa restitwida..., es un escrito 
muy erudito y muy bien razonado si se tiene en cuenta el 
punto de vista desde el que enfocaban el problema los impug- 
nadores del teatro. Supone también que la Loa forneriana iba 
dirigida contra los sacerdotes que desde que supieron de cier- 
to «el restablecimiento del teatro en Sevilla, fieles a su minis- 
terio, comenzaron a esforzar su voz para anunciar al pueblo 
los desordenes, vicios y pecados que le ocasionaria la asisten- 
cia a él» (174). 

Forner contest6 a don José Alvarez Caballero con una 
Carta dirigida a un vecino de Cadiz sobre otra del L. J. A. C., 
en la que critica Gnicamente el estilo y el empleo de algunos 


(172) Respuesta del cura de Mairenilla..., Ms. V, fol. 638. 

(173) Ibidem, fol. 64. 

(174) ALVAREZ CABALLERO, JOSE: La Loa restituida..., pag. 6. 

En la Loa de Forner se pinta a un hipécrita que critica y condena. 
el teatro, pero que cambia de chaqueta, alabando el teatro, cuando se 
le ofrecen unas monedas, El clero sevillano se creyé pintado en ese 
personaje por las diatribas que desde los pulpitos lanzaba contra 
la reapertura del teatro en la ciudad. Que esta no fue la intencién 
de don Juan Pablo, lo sabemos de su misma pluma; pero también 
es cierto que, tal como estaban los Animos, se podia interpretar tam- 
bién muy bien como aludiendo al clero. 
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epitetos con la acritud habitual en sus reyertas literarias. 

Pero el impetu de los acusadores era tan fuerte que le fue 
preciso organizar, por su parte, también un minucioso plan 
de defensa. Empezo por escribir Al piblico sevillano una de- 
fensa en favor de una persona a «quien publicamente se acusa 
de impiedad e irreligidn» (175). Hace una apologia de los 
méritos contraidos en defensa de la Religién, de su «adhesién 
al sacerdocio, de su inclinacién a la Escuela». «Léanse sus 
escritos, que, aunque no son dignos de colocarse en una clase 
que pase de la mediania, lo cierto es que ningun sabio sevi- 
llano ha hecho otro tanto en esta época y que solo un juguete 
miserable cual es la Loa teatral ha podido poner en movi- 
miento algunas plumas sevillanas para convencer de impiedad 
por haber pintado un hipécrita, al defensor de los tedlogos 
de la Escuela y al que desde la edad de veintitrés afos ha 
estado luchando porfiadamente contra los incrédulos y ene- 
migos furiosos del cristianismo» (176). 

Don Juan Pablo no es hombre que se amilane por 
poco (177). Quiere dejar las cosas en su punto; sobre todo, 
quiere dejar muy a salvo su reputacion religiosa. Por eso esta 
«resuelto a no dejar la pluma hasta apurar estas cuestiones 
y ponerlas al examen y juicio de todos» (178). Para que su 
ortodoxia quede a salvo se propone escribir tres didlogos: 


— En el primero se discutiran los hechos que han dado 
lugar a la controversia. 

— En el segundo y en el tercero se ventilaran los princi- 
pios que estan sosteniendo toda la controversia, a saber: 


1. Influjo del teatro en la corrupcién de costumbres. 

2. Facultad de los magistrados para ejecutar operacio- 
nes politicas no sdlo en las cosas licitas, sino también en las 
ilicitas alguna vez, sin ser responsables de su conducta nada 
mas que ante Dios y el soberano. 


(175) Al piblico sevillano, Ms. V, fol. 154. 
(176) Ibidem, fol. 157. 
(177) Ibidem, fel. 173. 
(178) Ibidem, fol. 174. 
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3. Como y cuando el clero puede hablar ptblicamente 
de estas cuestiones (179). 

Y no quedaba todo aqui. Estos dialogos se «presentarian 
al examen de todas las universidades y academias catolicas. 
de Europa, empezando por las de Roma, para que den su 
dictamen y resolucién en los puntos principales y subalternos 
que se disputaran. Y se imprimiran sus dictamenes y resolu- 
ciones en una imprenta de Sevilla a fin de que su publico sea 
de todo en todo juez de la causa» (180). 


No pudo llevar a término nada mas que el primero de los 
tres didlogos: Didlogo entre don Silvestre, don Crisdstomo y 
don Placido. Y ni siquiera éste vio la luz publica. En él de- 
muestra su buena intencioén en las disputas con el clero se- 
villano: «Amo medianamente a mi prdjimo, y asi como no 
me duelen prendas en esto de combatir sus opiniones en cier- 
tas fruslerias literarias (181), asi me pongo a temblar siempre 
que reconozco el peligro de lastimar a mis hermanos en su 
honra y conducta» (182). Por lo mismo «extrafho un poco que 
siendo tan conocido el autor de la Loa, haya habido osadia 
para manchar infamemente su conducta, que es publica, y 
esta patente a los ojos de todos. Esto mas tiene traza de 
venganza frenética que de disputa literariay (183). 


Lo que mas le ha dolido es haberse visto acusar de «im- 
piedad, desacato, animo vengativo, poco respeto y designio 
formal de ridiculizar a los ministros de la Religién». La 
respuesta de Forner contra esta acusacién es categérica: 


«El autor de la Loa venera, respeta, humilla su frente y su 
coraz6n ante los venerables ministros del Altisimo que encar- 
gados por El de mantener la pureza de la moral evangélica anun- 


(179) Al piblico sevillano, Ms. V, fols. 174-175. 
(180) Ibidem, fol. 177. 
(181) En un capitulo posterior veremos cémo se ha de interpretar 


la actitud vital forneriana frente a las polémicas, tan frecuentes en la 
segunda mitad del siglo xvitt. 


(182) Didlogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 200. 
(183) Ibidem, fol. 198. 
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cian al pueblo las sacrosantas Doctrinas que tnicamente pueden. 
hacernos felices en esta vida y en la otra» (184). 


Para sus impugnadores «seguramente que en el Decalogo: 
no hay mas mandamientos que: No iras al teatro» (185). 

Al final de este dialogo nos da, en sintesis, lo que pen- 
saba desarrollar en los otros dos que tenia en proyecto y que 
probablemente no lleg6é a escribir por su traslado a la Fisca- 
lia del Supremo Consejo de Castilla cuando no se habian 
apaciguado atin los animos en Sevilla. Quizaé su amigo y pro- 
tector Godoy, el Principe de la Paz, quiso librarlo de la per- 
secucion del clero sevillano, premiando también el moderado 
regalismo manifestado por el Fiscal sevillano en esta con- 
tienda. 

Las ideas que don Juan Pablo estaba madurando y que 
habian de ser el tema de los dos diadlogos en proyecto son 
las siguientes: 


«Jamas el teatro ha influido en la corrupcién de costumbres: 
publicas, sino lo contrario, ha seguido la corriente a que le han 
arrastrado las costumbres putblicas..., y esto ha debido ser asi, 
porque el teatro, por si, ni en si, no envuelve las semillas de 
donde nace la corrupcién de las costumbres publicas; no contiene: 
las causas verdaderas y fundamentales de los vicios que ocasio- 
nan la depravaci6n general; porque estas causas estan en otra 
parte y descienden de otros manantiales que mafiana oira indi- 
vidualizados para que entienda que cuando la masa de la so- 
ciedad esta corrompida por las causas que. verdaderamente in- 
fluyen en su depravacién es del todo indiferente en lo moral que 
haya o no Teatro; pues con él y sin él seran las costumbres per- 
versas en igual grado... Y en lo politico pueden ser muy Utiles 
por las razones que oira usted para su desenganho y para que 
conozca que el impugnador es muy corto de mollera para entrar 
en estas profundidades filosdficas y politicas y vera usted el 
nuevo aspecto por donde hasta ahora no ha sido examinado el 
teatro, y si no digale usted al impugnador que sefiale un libro 
en que se hayan ventilado por este aspecto las cuestiones perte- 
necientes al teatro» (186). 


(184) Didlogo entre don Silwestre..., Ms. V, fol. 228. 


(185) Ibidem, fol. 199. 
(186) Ibidem, fol. 252. 
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Es una ldstima que no haya escrito estos dos dialogos. 
Sin duda que habria dicho cosas muy originales sobre la 
decadencia de los pueblos. Algo, con todo, ha dicho sobre 
este argumento en la Perplejidad de la tortura y en el Plan 
sobre el modo de formar unas instituciones de Derecho en 
Espana. De ello nos ocuparemos mas adelante. 

Sobre esta misma cuestién del teatro se ocup6 en su Re- 
presentacién al Consejo de Castilla en favor de la apertura 
de un teatro en el Puerto de Santa Maria (Cadiz) (187). En 
esta Representacién se ocupa de las ventajas que lleva con- 
sigo la apertura del teatro en una poblacién, y mas en con- 
creto, en el Puerto de Santa Maria. Algunas razones son 
validas Unicamente en el caso concreto, pero otras tienen va- 
lidez universal. 


Es interesante la comparacion que establece entre el tea- 
tro y las corridas de toros. Don Juan Pablo, formado en los 
moldes clasicos de la literatura, es poco amante de nuestra 
fiesta nacional, a la que califica de feroz (188). Las corri- 
das de toros son, en si, «inquietas, confusas, tumultuosas, 
de concurso muy numeroso y menos capaces de sujetarlas 
exactamente a las reglas de la policia; en cambio, el teatro 
es un culto regocijo y apacible reunidn». Y puede ser un 
6ptimo instrumento de propaganda politica porque en las 
funciones del teatro pueden «darse lecciones analogas a las 
intenciones del gobierno» (189). 

También en esta ocasién sus enemigos principales fueron 
los eclesiasticos porque estan imbuidos de las «futilidades 
de unos escrupulos que aman la sangre y turbulencia (toros) 


y se oponen a una diversién racional y tranquila» (tea- 
tro) (190). 


(187) Representacién al Consejo de Castilla sobre el estableci- 
miento del teatro en el Puerto de Santa Maria, Ms. VI, fols. 317-341. 

(188) Ibidem, fol. 337. 

(189) Ibidem, fol. 339. 

(190) JIbidem, fol. 340. 
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Su pensamiento acerca del teatro lo sintetiza en unas pa- 
ginas de las Hxequias (191): 


1. El teatro no puede ser mirado con indiferencia si se 
desea que el pueblo adquiera una instruccién «que desbaste 
las ideas groseras de la educacién plebeya y florezcan las 
artes de imitacién». 


2. No hay ni ha habido pueblo sabio cuyos primeros pa- 
sos hacia la sabiduria no hayan empezado por la poesia 
dramatica. «Esta proposicion pareceria paraddjica si no es- 
tuviera fundada en los testimonios veridicos de la historia.» 
Y cita los ejemplos de Grecia, Roma, Italia y Francia. 

3. Muchas veces se ha disputado en Espafia—y no sin 
razon—sobre la licitud o ilicitud del teatro. «Para repre- 
sentar al pueblo y ofrecerle monstruosidades, vicios y grose- 
rias, ciertamente valdria mas que no existiesen los teatros.» 

4. El fin del teatro debe ser: «Ensehar y corregir de- 
leitando.» Los vicios del pueblo se corrigen «haciéndolos ri- 
diculos»; los de las personas altas con la atrocidad de los es- 
carmientos o con la fatalidad importante de esto que se 
llama fortuna, siendo el principal objeto de este arte presen- 
tar ejemplos que obliguen a huir el vicio o a fiarse poco de 
las grandezas. Los dramas «no deben ser mas que unas 
parabolas puestas en accidn, ejemplos naturales de la vida 
humana, desengafios mismos que mejoren la sociedad, pin- 
tando con verosimilitud lo que pasa en ella realmente». 

Todos estos escritos fornerianos en torno a la licitud del 
teatro tienen un mérito indudable y reflejan, ademas, una 
gran madurez de juicio. Y, sobre todo, se caracterizan por 
una imparcialidad que se echa de menos en algunas otras 
polémicas del luchador de Mérida. En esta polémica no se 
le ha visto descender a los recursos nada elegantes emplea- 
dos, por ejemplo, en la disputa con los Iriarte, zahiriendo 
personalmente a sus adversarios. 


(191) Hxequias..., pag. 115. 
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J) Otras polémicas 


Muchas otras polémicas de menor importancia sostuvo 
don Juan Pablo, quien se mostr6 infatigable en la redaccion 
de papelejos satiricos de todos los calibres. Las criticas y 
los insultos de sus adversarios no le amilanaban; al contra- 
rio, le servian de estimulo y acicate. Los numerosos enemi- 
gos que se cre6 con sus polémicas le punzaron con frecuen- 
cia desde las paginas del Censor y del Apologista Universal. 
A todos responde y a todos tiene a raya el indomable ex- 
tremefio nacido para pelear. 

A principios de 1796 estrena Forner en Madrid su co- 
media El fildsofo enamorado, El Padre Estala, su amigo, 
dirige el estreno y da cuenta al amigo del éxito de la obra, 
que fue muy aplaudida como puede verse por las cartas del 
Padre Estala (191 bis). Pero el dia 28 de abril publica el 
Diario de Madrid una carta abierta criticando la comedia 
forneriana. Le responde don Juan Pablo con una Carta del 
«Diario de Madrid» de 28 de abril impugnando la comedia 
de «El filésofo enamorado», a la que sigue una defensa de 
la expresada critica, escrita por un amigo del autor de la 
comedia, impresa en Cadiz. Y poco tiempo después insiste 
en la defensa de su comedia con una Continwacidn a la de- 
fensa anterior (192). 

Pocos son los literatos de alguna importancia contempo- 
raneos de don Juan Pablo que se hayan escapado sin alguna. 
punzada del aguijén satirico de nuestro «gladiador litera- 


: (191 bis) Cfr. «Fragmentos de las cartas del P, Estala a Forner 
dandole noticias del estreno de su comedia», en CUETO, L.: Bosquejo..., 
BAH, tomo LXI, pags. CXLII-CXLIII. 


(192) Continuacién a la carta del autor de la comedia del «Fildso- 
fo enamorado», Cadiz, 1796. 
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rio»: Iriarte, Samaniego (193), Ayala, Nifo (194), Huerta, 
Sempere y Guarinos, Jovellanos (195), etc. 


Don Juan Pablo «critica, responde, tunde, embiste, va- 
pulea, irreductible y valiente, desafiador y altanero, y, sin 
embargo, murioé en la cama» (196). 


Un acusado que acusa 


El] 24 de julio de 1796 el Fiscal del Crimen de la Audien- 
cia de Sevilla es elevado a la Fiscalia del Real y Supremo 
Consejo de Castilla. El ascenso, como hemos dicho ya, se 
lo debe a su amigo y protector Godoy, el Principe de la 
Paz: «Vos me hicisteis Fiscal»... (196 bis). 

La Audiencia, que mas de una vez lo vio entrar como acu- 
sado por sus intemperancias literarias juveniles, lo ve en- 
trar ahora como acusador. Don Juan Pablo Forner, el estu- 
diantén que entr6é en Madrid «con menos pesetas que Cristo 


(193) Nueva relacion, romance, Ms, III, fol. 335; BAH, t. LXIII, 
pagina 333: 
A Samaniego se refieren los siguientes versos: 
«,,.aquel foll6n 
que con azote y paleta 
fabuliz6 una doctrina 
digna de nifios de escuela.» 


(194) Contra Nifo: 
«Aquel traductor bambolla 
que engalicando la lengua 
da robustez a su bolsa.» 
(BAE, tomo LXIITI, pag. 335.) 


(195) Contra Jovellanos: 


«Ni al otro culto prosista 
lagrimaniaco en melena, 
que autoriz6 el desafio 
contra las Musas y Astrea.» 
(BAE, tomo LXIII, pag. 333.) 


(196) PAPELL, A.: <Principales polemistas del siglo XVIII», en 
Historia de las Literaturas Hispdnicas, dirigida por Diaz-Plaja, G., IV, 


pagina 17. é 
(196 bis) Romance al Principe de la Paz, BAH, tomo LXIII, pa- 


gina 301. 
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hermanos», como decian sus émulos, ha triunfado. El triun- 
fo hubiera sido completo si lo hubieran podido contemplar, 
revestido de su toga de Fiscal del Supremo de Castilla, don 
Tomas de Iriarte (+ 1791) y don Vicente Garcia de la Huer- 
ta (+1787). Pero... ;paz a los muertos! 

Tiene sus temores ante la magnitud del cargo que ha 
aceptado, pero no es Forner hombre que se amilane ante las 
dificultades: «;En qué laberinto voy a meterme, mozo de 
treinta y ocho afios (sic, pero tenia cuarenta) y con solo 
cinco de tribunales! Pero confio. El buen celo suplira a la 
ignorancia, y espero dar tales pruebas de mi que no haya 
por qué arrepentirse de mi elecciédn» (197). 

Establecido de nuevo en Madrid, continta trabajando 
como siempre. Fruto de esta continua laboriosidad son unas 
Instituciones de Derecho, premiadas con medalla de oro por 
la Academia de Derecho de Madrid. 


Sus triunfos continian. Se le nombra Presidente de la 
Academia de Derecho. Pero desgraciadamente, las mieles 
del triunfo las va a saborear por muy poco tiempo. El Fis- 
cal esta enfermo. Lo ha estado siempre, desde joven: «Una 
enfermedad peligrosa, de que habia adolecido en su juven- 
tud... Padecia un afecto hipocondriaco, que le acometia de 
cuando en cuando y le causaba unas palpitaciones muy ex- 
extraordinarias y molestas» (198). Ya en 1783 lo vimos en- 
fermo de gravedad en Extremadura. También en alguna de 
sus cartas hace alusion a sus achaques: «...por haberme 
hallado indispuesto hasta el extremo de haber tenido que 
sufrir dos ligeras sangrias»... (199). Es la misma enferme- 
dad que lo conducira al sepulcro el dia 16 de marzo de 1797. 

Su muerte fue verdaderamente ejemplar. Nos la describe 
Sotelo, su amigo y primer bidgrafo, quien, sin duda, estuvo 
presente en los ultimos instantes del amigo: 


(197) Carta a Bruna, Academia de la Historia, Col. Huerta, 4, II, 
13-3, fol. 500. 

(198) SOTELO, J.: Hlogio, BAK, LXITI, pag. 296. 

(199) Carta a Liaguno, Ms. II, fol. 326. 
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«Espera ese momento con la tranquilidad y resignacién pro- 
pia de un filosofo cristiano. Recibe con ternura y devocidn los 
ultimos sacramentos de la Iglesia... Procura templar el descon- 
suelo de su desolada familia; sufre con serenidad y constancia 
los acerbos dolores que le atormentan, da... un testimonio ilustre 
de su amor a la Humanidad..., llamé6 a don Antonio Franseri y 
le hizo observar los extrafios sintomas que padecia; advirtiéndole 
que se aprovechase de estas observaciones para otra ocasi6n se- 
mejante» (200). 


«Este es el fin del hombre; como él cristiano, como él 
valiente» (201). El poeta Reinoso escribié este epitafio, re- 
cogiendo la principal faceta de la obra forneriana: 


«El de su Patria restauro la gloria, 
per extranjera emulacién manchada 
y veng6 de sus sabios la memoria» (202). 


(200) SoTELO, J.: Elogio, BAE, tomo LXIII, pag. 296. 
(201) JIMENEZ SALAS, M.*: Vida y obras..., pag. 129. } 
(202) Citado por JIMENEZ SALAS, M.*: Vida y obras.... pag. 130. 
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CAPITULO II 


EL POR QUE DE UNA VIDA DE POLEMICAS 


I.—Caracter y figura de don Juan Pablo Forner 


A) Retrato fisico 


,Cémo era fisicamente Juan Pablo Forner? Su retrato 
fisico ahi lo tenemos en esos dos cuadros que se le hicieron 
en vida. Un retrato al 6leo de autor anoénimo y un dibujo 
de Altarriba, encargado por el mismo Forner para enca- 
bezar sus obras manuscritas ofrecidas al Principe de la Paz. 

Para completar los rasgos del dleo y del dibujo a tinta 
china aqui tenemos unas cuantas descripciones de su fisi- 
co. Autorretratos unas, retratos de sus enemigos otras. Pero 
tanto unas como otras nos parecen mas bien caricaturas, 
que—por ser tales—hacen resaltar exageradamente unos 
rasgos dejando otros en la penumbra o en total oscuridad. 
Mas que para iluminar las sombras de los retratos que de 
Forner se nos conservan, creemos que serviran para contra- 
decir a uno y a otro. También con estas descripciones, sobre 
todo con las autodescripciones podremos completar su modo 
de ser, su personalidad, tan dificil de captar en su totali- 
dad por lo compleja que se nos presenta. 

Y empezamos por la descripcién que nos parece mas ob- 
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jetiva. Se trata de un simple acto protocolario, En los li- 
bros de Matricula de la Universidad de Salamanca hay una 
descripcién del fisico de Forner cuando, mozalbete de quin- 
ce afios, se matricula por primera vez en las aulas salman- 
tinas: 


«Don Juan Pablo Forner, natural de Mérida, Obispado de 
Badajoz, de edad de quince afios, poco menos, pelo rojo, ojos 
garzos, blanco y leno de rostro, con varias pecas en la frente, 
pasa habil a oir ciencia» (1). 


Este retrato, hecho en una época y circunstancia en que 
no habia motivo para desfigurar su rostro, sino todo lo con- 
trario, difiere enteramente de la facha y figura a que nos 
han habituado sus detractores e incluso el mismo Forner. 

Doce afios mas tarde se nos presenta el mismo don Juan 
Pablo de un modo muy diverso. Aquel muchacho de ojos 
garzos, blanco y lleno de rostro, con varias pecas en la 
frente, se ha convertido por arte de magia en un joven 
«adusto, flaco, alto, cejijunto» (2)... «con cara de no perdo- 
nar ni a vivos ni a difuntos» (3)..., de «torva faz y yerta 
catadura» (4). 

Lo que se dice guapo, ciertamente que lo no era. Lo re- 
conoce él mismo: «feo soy» (5). Y se disgusta de ser como 
es: «Yo disgustado quedo» (6). De tuerto lo califica Huer- 
ta (7). Tuerto en realidad no era; pero padecia un defecto 
de estrabismo y, por lo mismo, quiza de miopia. Nos lo dice 
Forner mismo con su desenfado caracteristico: «Pues venga 
aca, ojos de pollo, vista de tahur, que parece que mira a 
norte y esta mirando a mediodia» (8). En otro autorretrato 


(1) Libro de exdémenes de los estudiantes que han de pasar a la 
Facultad Mayor, desde 8 de enero de 1769, fol. 29. Universidad de Sa- 
lamanca. 

- (2) Gramdticos, Ms. II, fol. 212. 

(3) Ibidem, fol. 125. 

(4) Hpistola, Ms. III, fol. 240. 

(5) Didlogo entre el poeta y su mujer, Ms. Bib. Nac., 3.751, fol. 50. 

(6) Ibidem. 

(T) Reflexiones sobre la «Leccién criticay, pag. 18. 

(8) Gramdadticos, Ms. II, fol. 124. 
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alude también a sus defectos visuales: «No es ya ningin 
anoénimo o enmascarado el que discepta con la aparatosa 
hipercritica del sefor don Vicente Garcia de la Huerta. Es. 
un mozo, corto de vista, ojos hundidos, torvo de cara, ma- 
gro, alto y de ceno desapacible cuyo nombre es Juan Pablo. 
Forner» (9). 

Estos autorretratos son los que han prevalecido en la 
«imagineria forneriana» posterior. Comparese la descripcién 
del anonimo oficial de la Universidad de Salamanca con éste 
que de Forner hace don Emilio Cotarelo y Mori. 


«Era sumamente flaco y alto, de colcr aceitunado, mirada. 
torva por defecto de estrabismo, de gesto aferruzado, voz desen- 
tonada y bronca, de pocas palabras y desalifiado en su aseo 
persqnal, Asi es que el primer sentimiento que inspiraba era 
de repulsién» (10). 


El contraste con la descripcién salmantina es evidente. 
El personaje descrito por Cotarelo parece salido de los cuen- 
tos de Dracula; aunque en realidad no ha hecho otra cosa 
que espigar en los escritos de Forner diversos calificativos 
que a si mismo se atribuye. Unicamente anade por su cuen- 
ta y riesgo lo de «desalinado en su aseo personal». Cierta- 
mente que la descripcién de Cotarelo no le cuadra al mocito 
atildado y pulido que atraia las miradas de las mocitas sal- 
mantinas (11). Ni siquiera en las polémicas mas virulentas 
hemos visto acusado a don Juan Pablo de descuido en su 
aseo personal, sus detractores lo motejaron de pobre en mas 
de una ocasion, pero nunca de desaseado. Y bien seguro que 
de ser esto verdad no se lo hubieran ahorrado. Pero también 
es cierto que no era un maniqui viviente. Se conformaba 
con ir abrigado y decente: «en mi el vestido es abrigo y de- 
cencia» (12). 

No cabe duda que Forner al describirse a si mismo exa- 
gera tanto los rasgos de su rostro como su mismo modo 

(9) Reflexiones sobre la «Leccién critica», pag. 18. 

(10) CoOTARELO Y MorI, Emilio: Iriarte y sw €poca, pag. 258. 


(11) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 105. 
(12) Carta familiar a Lelio, Ms, III, fol. 21. 
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de ser, en consonancia con aquella «alma de piedra» de que 
alardea. Sotelo, su primer biédgrafo, que lo conocié y traté 
como amigo, no nos dice nada de su figura, Villanueva, que 
escribié muchos afios después y no conocié a Forner, se deja 
llevar quiza de la fama que hicieron correr sus detractores 
cuando dice: «Sus contrarios sacaban a relucir su facha, 
por cierto no muy noble, como sucedid con Huerta, que lo 
llam6 tuerto. E hizo su natural retrato» (13). 


B) Retrato moral 


Lo que nos ha pasado con su retrato fisico, otro tanto 
nos va a pasar con su retrato moral. El caracter de Forner 
nos resulta complicado y dificil de matizar porque él mis- 
mo se ha complacido en caracterizarse con rasgos de verda- 
dero ogro. Algo de esto hemos visto ya en las autodescrip- 
ciones de su fisico. 

Don Juan Pablo ha pasado a la historia como un hom- 
bre feroz, de alma de piedra (14), de una terquedad sin li- 
mites (15), porque él se ha pintado a si mismo con trazos 
semejantes: 


«Aquel fiscal implacable 
de cuya invicta dureza 
memorias inestinguibles 
leera la edad venidera. 


Aquel a cuyo apellido 

cuando en Hspafia resuena 

hasta el andaluz mas hosco 

arruga el pescuezo y tiembla» (16). 


(18) Vargas Ponce en una carta particular a Jovellanos también 
habla del <dificultoso semblante de este hombre (Forner), su aire inno- 
ble y charro, sus atravesados y emboscados ojos», con lo que coinci- 
de en motejar de «cejijunto y estrabico» a don Juan Pablo. Academia 
de la Historia, Col. Vargas Ponce, tomo 51, est. 20, fie Ss hahingn, sh, 

(14) Romance al Principe de la Paz, Ms. III, fol. 225. 

(15) COTARELO Y MorRI, E.: Iriarte y su época, pag. 275. 

(16) Romance al Principe de la Paz, Ms. II, fol. 225. 
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1. EL POLEMISTA SATIRICO 


El rasgo mas sobresaliente en el temperamento forneria- 
no, y el que ha prevalecido y proporcionado fama universal 
de malhumorado e insufrible, es, sin duda, el de polemista, y 
polemista satirico. Este aspecto, esta faceta eclipsa, o me- 
jor, configura y subordina a si todos los demas aspectos 
del caracter de Forner. Veamos como se describe a si mismo 
en esta faceta: 


«Habia acudido a la Corte... un joven de una condicién tan 
insufrible, y de un caradcter tan en sumo grado mordaz, que 
recelaba burlarse de los poetas ridiculos, de los literatos ambi- 
ciosos y de los gramaticos arrogantes. Sobre todo no podia ver 
que los verdaderos semieruditos anduviesen arrempujando este 
titulo a los eruditos verdaderos ni arremetiendo con sus satiri- 
llas a cualquier triste que no tuviese habilidad o 4nimo para de- 
fenderse. Su animo, naturalmente, seco y ajeno de toda adula- 
cién servil le llevaba a atropellar por todo inconveniente por el 
gustazo de ajar la vanidad y bajar el toldo a cualquiera que se 
complaciese en ajar a todos» (17). 


Forner, dice Sainz Rodriguez, por su constitucién mental 
y por su cultura estaba preparado para la satira y satirico 
fue sobre todas las cosas (18). El mismo Forner estaba con- 
vencido de ello: «Si el Altisimo no le ha concedido en vano 
tal cual colorido para ridiculizar...» (19). Sabia de sobra los 
peligros a que se exponia siguiendo un tal camino: «...;Os 
metéis a satirico? Antes os vea yo plagado de sarna que 
de la habilidad de reprender; ;0s parece que es poco nego- 
cio andar siempre a remoquetes con los malos poetas, gra- 
maticos pedantes, politicos ambiciosos, jueces inicuos, mu- 
jeres fantasticas, mancebos lascivos, papelistas desatinados, 
escritores de maquina y con la demas caterva de personas 
ridiculas o malvadas, que dando ellas lugar con sus acciones 
a la maledicencia persiguen de muerte al que osa ridiculizar 


(17) Gramdaticos, Ms. II, fol. 212. 
(18) SAINZ ROGRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, pag. XXXIII. 
(18) Didilogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 230. 
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en buenos versos sus costumbres inicuas?... Nada menos; 
con que cansaros para no enmendar nada y para labrar 
enemistades que os arruinen para siempre» (20). 

Pero en don Juan Pablo Forner era mas fuerte la voca- 
cién que el miedo a los remoquetes. Por eso, «jamas se le 
pudo reducir a que no llamase mal poeta a un mal poeta; 
critico desatinado a un desatinado critico, y sofista perver- 
so a un perverso sofista. Cuando éstos afiadian el orgullo 
y la vanidad a la miseria de sus coplillas de sus criticas, de 
sus sofisterias, aullaba nuestro hombre, montaba en colera 
y, arrebatando papel y pluma escriborroteaba sus senti- 
mientos lisos y llanos como se los inspiraba el diablo de su 
indignacién» (21). Era logico, por tanto, «que un hombre... 
dotado de un genio firme, resuelto, inflexible, incapaz de des- 
mentirse, habia de tropezar forzosamente con tal pesadum- 
bre en la comunicacion necesaria de la vida civil. Y, en efec- 
to, tuvo algunas y no flojas. Mas no conviene desimular que 
él llamo sobre si estas persecuciones, por el uso menos pru- 
dente que hizo de una cierta franqueza y veracidad a que 
irresistiblemente le arrastraba su natural» (22). 

En el género satirico alceanz6 cimas muy elevadas; puede 
ponerse al lado de los mejores de su tiempo sin desmere- 
cer en nada. Y ser buen satirico no es cosa facil; él mismo 
nos da los requisitos esenciales para brillar en el ramo de la 
satira: 


«Satirico bueno jamas lo sera nadie, sino el que por singular 
don de la naturaleza junte en si la rarisima gracia del fino y na- 
tural donaire, la gala de la explicaci6n, la perspicacia en percibir 
el semblante ridiculo de las cosas y la variedad siempre festiva, 
siempre agradable de los estilos. Esta es la diferencia que hay 
entre el eminente satirico y el pedante desvergonzado. Ambos 
Namaraén tuerto, bisojo o contrahecho al que lo sea; pero el sa- 
tirico Mamandoselo sdlo cuando se necesita para hacer mas irri- 
sible el retrato del vicio que combate, se lo dira de un modo que 


(20) Hxequias, pag. 29. 
(21) Ibidem, pags. 15-16. 
(22) Ibidem, pag. 15. 
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hara creer que lo dice por necesidad. El pedante, venga o no 
a cuento, en tratandose de despicar su cdlera, le embocara a 
cualquiere el defecto personal, no sdlo sin gracia, pero tan des- 
graciadamente, que pareciéndole que va a ridiculizar al otro, se 
hara a si mismo ridiculo» (28). 


Don Juan Pablo no siempre cumpli6 estos requisitos que 
€l mismo dict6 para el buen satirico. Pero tenia, sin duda, 
cualidades para ser buen satirico y lo fue. Menéndez y Pe- 
layo lo califica de «poeta satirico de grandes alientos, si 
bien duro y bronco» (24). 

Truena contra todo y contra todos con humor de dos 
mil diablos, desafiando el peligro que supone el cantar las 
verdades tan paladinamente. Sdlo sabe pensar en voz alta. 
Llamaba al pan, pan, y al vino, vino; «ahorrando de pala- 
bras porque no gusta de mentir muchas cortesias». Aunque 
sabia de sobra lo que le esperaba por su desenfado: 


«En tu patria es el tnico pecado 
decir verdad y no tener dinero; 
pobre y veraz. ;Oh pésimo! ;Oh malvado!» (25). 


A nadie le gusta que le digan las verdades cuando escue- 
cen. Y don Juan Pablo no se andaba con eufemismos. Por 
lo mismo se convierte en el blanco de todas las maledicen- 
cias de la Corte. El gético Iriarte, el protopedante Huerta, 
el patropangloto Ayala, el microfilo Trigueros, el traductor 
bambolla Nifo, el traficante Sempere, el momo vascongado 
Samaniego, el lagrimaniaco en melena Jovellanos y otros 
muchos vocingléros se confederaron para abatir la hidra 
forneriana de cien cabezas que echa venablos de fuego por 
todas sus bocas. Se le persigue, vigila y maltrata, se le de- 


(23) Reflexiones sobre la «Leccién critica», pag. 45. 
(24) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 


Til, pag. 330. 
(25) Contra los vicios introducidos en la Corte, BAH, t. LXIII, 


pagina 311. 
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nuncia a la Inquisicion probablemente (26); parece que in- 
cluso se intent6 envenenarle (27). 

Era un hombre hosco. Vivia apartado de la gente. Esto 
contribuy6 notablemente a hacerlo insufrible, aspero, con 
desahogos casi brutales; como dice Menéndez y Pelayo (28), 
era amigo del ex abrupto y el revés, cuando perdia los es- 
tribos de la calma. Y esto ocurria con frecuencia en las 
disputas literarias. Don Juan Pablo se paso la vida peleando. 
Menéndez y Pelayo lo ha definido como el polemista mas. 
incansable del siglo xv (29). Y el siglo xvi, de principio 
a fin, es hormiguero de polemistas. Forner sabia de sobra. 
lo que le esperaba por cantarle las verdades a la gente: 


«Sé bien lo que me anuncia la contienda: 
gritos, calumnias, lluvia abominable 
de dicterios que a mi y al juicio ofenda» (30). 


Pero renunciara a todo por darse el gustazo de bajarle 
el toldo (81) a los pedantes: 


«Azote eterno del pedante bando, 
por el gustazo sdlo de silbarle 
renunciaré al favor, al oro, al mando» (382). 


Su caracter pendenciero se revela incluso en su estilo sen- 
tencioso, categdérico, construido con la recia estructura de. 
un discurso forense, elocuente y persuasivo (83). En donde 
viera la mas minima posibilidad de criticar algo, se lanzaba. 


(26) «En este mismo momento en que los sefiores sevillanos le 
han hecho la merced de juzgarle digno del quemadero...» Introduc- 
cién a la Loa, pag. 5. 

(27) Suplemento al articulo Trigweros, Ms. V, fol. 351: A Sécra- 
tes «le hicieron beber la cicuta los charlatanes de su siglo. Si no se ha. 
consumado esta grande obra con Forner, no ha sido por falta de de- 
seos y diligencia». 

(28) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 
iI, pag. 324. 

(29) Ibidem, pags. 324-325. 

(30) Hwequias, pag. 186. 

(81) Gramdticos, Ms. II, fol. 212. 

(32) Hxequias, pags. 186-187. 

(33) MONTOLIU DE ToGORES, M.: El siglo XVIII, pags. 700-701. 
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como una exhalacion, sin reparar en las consecuencias: «Sin 
reparar en barras ni acordarse de que sus cascos no eran de 
bronce, echaba a volar sus papelejos critico-rabiosos..., em- 
pufnaba la clara critica y aporreaba a diestro y siniestro... 
y caiga el que cayere» (34). 

No faltaron amigos que quisieron apartarlo de semejan- 
tes lios; entre ellos, su amigo Moratin: «Deja en paz a los 
Iriarte y a Ayala, y a Valladares y a Moncin, y a Huerta y 
a las tres o cuatro docenas de escritores, de quienes te has 
declarado enemigo y ocupa el tiempo en tareas que te ad- 
quieran estimacioén y no te inciten persecuciones y desabri- 
mientos» (35). En algunas ocasiones, cuando las polémicas 
no le acarreaban mas que sinsabores y amarguras, hacia el 
proposito de abandonarlas porque «cansarse para no enmen- 
dar nada y para labrar enemistades, que os arruinen para 
siempre, faltandoos como os faltaran la proteccién que lo- 
graron felizmente Horacio y Despreux, es una sandez muy 
desproporcionada» (36). Se da cuenta de la inutilidad de sus 
disputas literarias. Por boca de Cervantes dice lo que real- 
mente piensa de las criticas insulsas, mezquinas y mal inten- 
cionadas y aun de todas las criticas: «Si la critica recae 
sobre una obra mala, critica y obra van a parar al pozo del 
olvido; si recae sobre una obra buena, la critica da mate- 
ria a las conversaciones de doce dias, entretiene los corri- 
llos de los ociosos, disputan, gritan, pedantean, échanla a 
un desvan después y la obra de mérito pasa tranquilamente 
a la posteridad. Con que, de cualquier modo, la critica es 
siempre la vencida en estas batallas» (37). 

Pero todas estas reflexiones eran inutiles. Su tempera- 
mento polémico y la conviccién de que estaba realizando 
una labor necesaria, podian mas que él y lo hacian reincidir 
una y otra vez. Muchas de las disputas en que lo hemos visto 


(84) Hxequias, pags. 11, 16. 

(35) MoraAtin, L.: Carta a Forner, citada por Sdinz Rodriguez en 
Prélogo a las Huequias, pags. XI-XII. 

(36) Hxequias, pag. 30. 

(87) Ibidem, pag. 84. 
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sumergido hasta los ojos, pareceran, como dice Menéndez 
y Pelayo, <estériles rifas de plazuela» (38). 


2. CULTIVADOR DE LA AMISTAD 


Después de todo lo dicho parecera un contrasentido de- 
cir que Forner fue un gran cultivador de la amistad. Y, sin 
embargo, es cierto. Ya lo vimos en Salamanca rodeado de 
amigos. Y amigos—y muy intimos—tuvo en Madrid y Se- 
villa. 

Don Juan Pablo Forner no se distingue precisamente por 
la mansedumbre. Como su padre es sensibilisimo al agravio 
y esta siempre pronto para el desquite: «...no siendo yo 
hombre que sufro injusticias patentes, ni me dejo cargar de 
quien conozco que no obra de buena fe» (39). Pero en el 
fondo mas duro y violento de aquel «implacable fiscal» ha- 
bia también una gran sensibilidad para la amistad, para la 
gratitud, para la ternura. El mismo lo confiesa: 

«Pablo Ignocausto (Forner) era un socarron endiabla- 
do, pero en el trato familiar se le notaba una especie de do- 
cilidad y candidez rustica tal que se le veia tener paciencia 
para escuchar largas horas a muchos charlatanes y habla- 
dores» (40). 

Hsta docilidad y candidez ya hemos visto que era uno de 
sus rasgos de estudiante. Y si bien parece que se nublé un 
poco su semblante en los duros ahos de Madrid, de nuevo 
aparece radiante en Sevilla; sobre todo, a partir de su no- 
viazgo y de su matrimonio (41). Y es que, a pesar de la al- 
tivez—mas aparente que real—era timido en el fondo, Lo 
reconoce: «Soy naturalmente timido»... (42). Cuando sale 


(88) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, V, 
pagina 381. 

(39) Carta a Lopez de Ayala, BAH, tomo LXIII, pag. 377. 

(40) Hxequias, pag. 35. 

(41) Romance al Principe de la Paz, Ms. III, fol. 222. Didlogo 
entre el poeta y su mujer, Ms. B. Nac., nim. 3.751, fol. 50. 

(42) Carta de Varas, Ms. V, fol. 287. 
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de los dominios de la Literatura—y esto es muy significati- 
vo—cambia completamente. Entonces se muestra realmente 
tal como es: sensible, amable, cortés, indulgente incluso, des- 
preocupado de si mismo: «Lo tinico bueno que hay en mi es no 
hacer caso de mi mismo» (43). «Mi caridad es timida y algo 
indulgente cuando sale de los limites de la Literatura» (44). 
«Amo medianamente a mis prdjimos y asi como no me due- 
len prendas en esto de combatir sus opiniones en ciertas 
fruslerias literarias, asi me pongo a temblar siempre que 
reconozco el peligro de lastimar a mis hermanos en su honra 
y conducta» (45). 

Esta misma timidez, o mejor, ternura, sensibilidad y de- 
licadeza de sentimientos, le amargara el triunfo de su ascen- 
so a la Fiscalia del Crimen de Sevilla. 

Quien se fije Gnicamente en el Forner polemista y en el 
denunciador de todos los vicios introducidos en la Lengua 
castellana, se sentira facilmente inclinado a pensar, como 
Cotarelo y Mori, gue el cenhudo fiscal <eligio la profesidn 
mas en consonancia con su genio, siendo fiscal del cri- 
men»... (46). La realidad es muy diversa. Forner se lamenta 
continuamente y desea abandonar la Fiscalia del Crimen 
porque no va con su genio. Hemos visto que en alguna oca- 
sion se definid a si mismo como <aquel fiscal implacable, 
de cuya invicta dureza, memorias inestinguibles, leera la 
edad venidera» (47). Pero no se refiere a su cargo de fiscal 
en cuanto tal, sino a su fama y a sus hazahas de «Quijote 
de literarias empresas» (48). 

«El destino de Fiscal, dice Villanueva, le hacia llevar una 
vida penosa y fatigada. Su alma sensible no podia confor- 


(43) Demostraciones palmarias, pag. 10. 

(44) Ibidem, pag. 8. 

(45) Didélogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 200. En boca de 
uno de los personajes de este didlogo pone este autoelogio: «Es la 
caridad mas tierna, mds suave, mas digna de un cristiano de los pri- 
meros tiempos». loidem, fol. 185. 

(46) COTARELO Y MoRI, E.: Iriarte y su €poca, pag. 224. 

(47) Romance al Principe de la Paz, Ms. III, fol. 220. 

(48) Ibidem. 
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marse con el destino de delator de las miserias de los hom- 
bres; en la mayor parte de sus composiciones se deja ver 
el disgusto con que servia dicho cargo de Fiscal» (49). En 
una poesia titulada Mi venida a Aranjuez manifiesta una 
sensibilidad nada pareja con esa figura hosca que estamos 
habituados a ver en las descripciones de sus criticas litera- 
rias. Forner era mucho mas humano de lo que don Marce- 
lino Menéndez y Pelayo piensa, a pesar de que logr6é identi- 
ficarse casi plenamente con el modo de ser del polemista ex- 
tremeno (50). 

El fiscal no esta satisfecho, como se deduce de esta com- 
posicion poética escrita en Sevilla: 


«En languida tristeza 

el misero Forner todo postrado 
mal estimaba los funestos dias 
de su vida penosa...» (51). 


Por eso pide a Godoy: «Hacedme ministro en Persia» (52). 
Su corazén sensible se compadece de los procesados. Y lo 
sacan de quicio los procedimientos judiciales de la época, 
sobre todo, el inicuo procedimiento de la tortura para alcan- 
zar la confesidn de los reos. Contra este procedimiento es- 
cribe una obra maestra, La perplejidad de la tortura, en la 
que, con profundos razonamientos expone su inutilidad e 
iniquidad, abogando porque se suprima cuanto antes (53). 


A pesar del disgusto con que desempefia su cargo de fis- 
cal cumple escrupulosamente su oficio, pero combinando la 
justicia y la amabilidad: 


(49) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica, BAE, tomo LXIII, pa- 
gina 265. 


(50) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 
III, pag. 324. 


(51) Mi venida a Aranjuez. Cfr. C. SAINZ DE ROBLES: Antologia de 
la poesia espanola, Madrid, 1956, pag. 841. 

(52) Oda al Principe de la Paz, Ms. III, fol. 221; BAH, t. LXIII, 
pagina 301. 

(53) La perplejidad de la tortura es una de las mejores obras de 
Forner que tampoco ha visto la luz ptiblica. Ms. IV, fols. 1-148. 
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«Ni de la flaca Astrea 

sacerdote venal, organo injusto 

la virtud hice rea; 

ni, poderoso adusto, 

ley6 en mi cefio el infeliz su susto» (54). 


La funcidn de fiscal tiene para él algo sacerdotal: 


«Por fin del grande imperio de los vicios 
soy como el sacerdote en esta tierra 

que conduce al altar los sacrificios. 

Oh quien pudiera de su injusta guerra 
desviar la atencién, y a los mortales 

negar lo que de si el oficio encierra» (55). 


Es cierto que al final de sus dias dejara la Fiscalia de 
una Audiencia provinciana por la Fiscalia del Supremo 
Consejo de Castilla; pero no es menos cierto que cuando 
deja Sevilla esta ya cansado de su oficio de acusador: 


«Cansado en fin de la feroz golilla 

y cansadas, sefior, mis pobres musas 

de verse entre cadenas y pufiales 

dejé los muros de la gran Sevilla» (56). 


8. CONTRASTES: AUDACIA Y TIMIDEZ 


Esa distincion entre su comportamiento, que pudiéramos 
calificar de «familiar 0 amigable», por una parte, y su com- 
portamiento en las lides literarias, por otra—timidez, ama- 
bilidad, por una parte, y audacia y brusquedad, por otra—, 
ha de tener una explicacién. En unos versos de la sdtira 
contra los vicios introducidos en la Lengua castellana con- 


(54) No me aqueja fortuna, silva. Cfr. C. SAINZ DE ROBLES: An- 
tologia de las poesias espanolas, pag. 842. 

(55) Hpistola a un amigo, BAH, tomo LXITI, pag. 265. 

(56) Mi venida a Aranjuez. Cfr. C. SAINZ DE ROBLES: Antologia 
de la poesia espanola, pag. 841. 
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junta estas dos facetas de su caracter, timidez y temeridad, 
y nos indica las causas de la segunda: 


<Las obras al deseo respondian 
que aunque medroso, emulacién y gloria 
la pluma entre las manos me ponian» (57). 


Que Forner era timido lo hemos oido de sus propios la- 
bios; que su sensibilidad respondia prontamente a la pulsa- 
cién de la cuerda de la gloria y de la fama, lo refleja tam- 
bién clara e ingenuamente en diversos pasajes de sus obras. 
Es cierto que en los Gramdticos critica una frase de Iriarte: 
«El que no tenga ansias de gloria no hara cosa que valga 
un pito». Y la considera como «un solemne desatino de a 
dos en quintal» porque se opone «un si es no es a las maxi- 
mas del Evangelio que esta predicando en todo la humildad, 
moderacion, desprecio de las cosas mundanas» (58). A pe- 
sar de esta critica, en otra ocasidn confiesa sin titubeos: 


«Este era mi deseo... 
llevar mi fama al contrapuesto polo» (59). 


Reconoce incluso que era vanidoso: «Y acaso porque no 
desconocia la vanidad, le ofendia extraordinariamente en los 
mentecatos» (60). Tenia formado un concepto quiza exage- 
rado de si mismo y de su valer; sobre todo, de sus méritos 
literarios. Aunque esto es propio de todos los poetas: «Sé 
que nunca un poeta he conocido que no entienda de si ser 
el mas docto y entendido» (61). En Literatura no se tenia 
por inferior a nadie: «...me encendia en el deseo de empren- 
der el viaje (al Parnaso) y tanto mds cuanto no me tenia 


(57) Contra los vicios introducidos en la Lengua castellana, Ms, inne 
folio 67. 


(58) Gramdticos, Ms. II, fol. 210. 


(59) Contra los vicios introducidos en la Lengua castellana, Ms, III, 
folio 65. 


(60) Hxequias, pag. 17. 


(61) Contra los vicios introducidos en la Lengua castellana, Ms. ITI, 
folio 78. 
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yo por inferior a ninguno de los que lo habian emprendido 
en tiempos pasados» (62). De sus versos dice que son los 
«unicos que en la posteridad iran a la par de las nuevas que 
solemnizan. Sé muy de cierto que estan muy superiores a 
la critica y maledicencia de cuantos han escrito hasta aqui, 
pero como ellos no lo conoceran, dejo de rogarles que los 
lean con atenciOn para que aprendan a tratar las cosas con 
la debida dignidad y a conservar la grandeza y excelencia de 
nuestra poesia en aquel grado de perfeccién en que la dejé 
el siglo de ios Herreras y Argensolas» (63). Por eso se in- 
digna de que, al lado de sus poesias, de sus satiras principal- 
mente, <hayan de comparecer todavia romancillos de tres al 
cuarto» (64). 

En las horas «cuerdas» se dara cuenta de que su vanidad 
es una puerilidad y se avergonzara de ella (65). Pero era 
consciente de su propio valer, y al no verse justamente apre- 
ciado por los demas se agriaba no poco en el trato con la 
sociedad. A su retraimiento, a su aislamiento contribuyo 
también la dificultosa existencia de los primeros afos de su 
segunda estancia en la Corte. Fue una época dura, dedica- 
da enteramente al estudio, de entero retraimiento: «Yo no 
he tenido en mi vida mas diversiones ni entretenimientos 
que los libros y la meditacién. Separado del trato de las 
gentes, negado a la publicidad, he cultivado el entendimiento 
con toda la aplicacién que me ha sido posible» (66). Su 
fama de misantropo, de retraido, jugara, no obstante, una 
baza a su favor. Cuando, con ocasion del pleito con los Iriar- 
te, se haya de investigar acerca de su vida publica y priva- 
da, el Consejero Nava dara el siguiente informe: 


«Yo solamente le he visto una vez en mi vida; pero segun 
me han dicho hombres de juicio y de bien que le conocen de 


(62) Hxequias, pag. 22. 

(63) Prélogo al tomo III de los Manuscritos de la Biblioteca Na- 
cional, fol. 10. 

(64) Carta del tonto de la Duquesa de Alba, BAK, tomo LXIII, 
pagina 346. 

(65) Hxequias, pag. 55; Carta familiar a Lelio, Ms. III, fol. 18. 

(66) Representacién a Floridablanca, Ms. II, fol. 313. 
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Salamanca y de Madrid, y segin manifiestan sus papeles, es 
mozo de grandes principios y esperanzas, de quien con el tiem- 
po se puede sacar mucha utilidad para el adelantamiento de la 
Literatura. Dicen que es de muy buenas costumbres, melanco- 
lico y tan retirado y entregado a los libros que ya es vicio; por 
lo cual son pocos los que en Madrid le conocen personalmen- 
te» (67). 


4, EL ESTUDIOSO 


El testimonio que acabamos de citar vale por todo un 
libro. Forner es tan estudioso que ya es vicio. Su amor a 
los libros lo aparta de la gente. Durante su estancia en Se- 
villa, por influjo de su esposa, se dulcificara un poco y se 
hara un poco mas comunicativo. Pero el fiscal seguira tan 
entusiasmado con los libros como el «pretendiente» de Ma- 
drid: «A toda Sevilla le consta que no frecuenta una tertulia, 
que sdlo asiste en los paseos mas retirados acompanado de 
tal cual amigo instruido, que vive en el retiro doméstico Ile- 
nando sus obligaciones piblicas y privadas y que sdlo con- 
versa con los libros» (68). 

«Conversar con los libros» era poco. Los devoraba: «Os 
pueden llamar, mejor que a Catén, devorador de libros» (69) ; 
«...era hidrdépico de libros; rara vez se le veia sino leyendo 
o escribiendo» (70); «...aficionado a reflexionar mucho para 
escribir algo» (71). Estudiaba sin descanso, de dia y de 
noche: 


«Y yo en doctas vigilias consumidos 
los momentos de paz, hasta la aurora 
dilataba el trabajo a mis sentidos» (72). 


(67) Informe del Consejero Nava, Ms. II, fols. 335-336. 
(68) Didlogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 185. 
(69) Hxequias, pag. 89. 

(70) Ibidem, pag. 17. 

(71) Carta de Varas..., Ms. V, fol. 287. 


; nee i. : Contra los vicios introducidos en la Lengua castellana, Ms. II, 
olio 66. 
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Fruto de tanto trabajo fue su erudiccién inmensa. Escri- 
tor doctisimo y varén de inmensa doctrina lo calificé el 
poeta Quintana (73). 


5. EL AMBICIOSO 


Porque conocia su valer y porque conocia su concienzuda 
preparacion para triunfar en la vida, Forner se indigna, se 
recome al experimentar en si las estrecheces de muchos 
hombres doctos, entregados dia y noche al estudio, y al ver 
cuan facilmente alcanzan el favor de los poderosos algu- 
nos aduladores de inferior valer y mas corta sabiduria. Su 
soneto titulado La ciencia initil es elocuente: 


«Pues te enoja el estudio, Clito amigo, 
sefiala en tu Almanak por fausto el dia 
en que abjuras la imprévida mania 
de obligarte a vivir docto mendigo. 


Ilustres necios, al ilustre abrigo 

del jaspe y cedro que el Oriente cria 
te prueban que en bizarra tonteria 

no influye su rigor astro enemigo» (74). 


Muchas son las ocasiones en que se lamenta de lo que 
cree injusticia de la fortuna, pero pocas veces con el mal 
humor reflejado en estos versos: 


«jOh, centro oscuro de inmortal congoja, 
Corte falaz, morada de aparatos! 

Quien sdélo en la verdad funda sus tratos, 
gpor qué de tu recinto no se arroja? 


Vela el docto y del suefio se despoja 
por ser util a mil y mil ingratos, 
pide que premien sus cansados ratos, 
y el ocioso poder de ello se enoja. 


(73) Citado por Menéndez y Pelayo en Historia de las ideas esté- 
ticas..., TII, pag. 330. 
(74) La ciencia tnitil, soneto, Ms. III, fol. 346. 
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Fino el estudio, y la lisonja vana 
s6lo, y el interés, son venturosos; 
ia qué aplaudir los sabios que murieron? 


Tal es el juicio de la Corte insana: 
los vivos, porque son, le son odiosos; 
los muertos agradables porque fueron» (75). 


El mismo se disculpa de la acritud de estos versos: 
«Cualquiera que sepa lo que es pretender, no lograr y saber 
hacer versos, disculpara el mal humor de este epigrama, 
que escribi al vuelo sin saber cOmo, nada mas que por no 
haber conseguido una bagatela, que tal vez se me negaba 
con justa razon» (76). 


Y no es que ambicionase para si las riquezas de Creso. 
Se conformaba con menos, con mucho menos. Tenia de so- 
bra con «la sencilla mediania, don de los dioses» (77). Fia- 
do de su valer, luchaba y procuraba salir de estrecheces, 
pero siempre con el mismo resultado: 


«Muy obeso de esperanzas 

y muy flaco de pesetas, 

que tal patrimonio logran 
retiro, estudio y modestia» (78). 


En la sdtira contra los vicios introducidos en la Corte 
cuenta todas las angustias y dificultades que atravesé du- 


rante los primeros ahos de su segunda estancia en Ma- 
drid (79): 


«Cansado estoy de pretender, Camilo. 
éQué haré? Tu, ya en la Corte veterano, 
sabes sufrir el perdurable estilo.» 


(75) Hwequias, pag. 25. 

(76) Ibidem, pags. 25-26. 

(77) No me aqueja fortuna. Cfr. SAINZ DE ROBLES, C.: Antologia de 
la poesia espanola, pag. 842. 

(78) Romance al Conde de Floridablanca, Ms. III, fol. 207. 


(79) Contra los vicios introducidos en la Corte, BAE, tomo LXIII, 
pagina 310. 
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Pero él, como novato en el intrincado mundillo de la Cor- 
te, no logra nada a pesar de los extremados esfuerzos: 


Visito, ruego, imploro, me atribulo, 

hago mil reverencias aunque malas, 

que, al fin, nunca es muy diestro el disimulo. 
Duermo, si es menester en antesalas 

diez horas, por lograr un buen momento; 

que Mercurio en mi calzé sus alas 

y, ve si justamente me lamento... 

;Tan gran lista de méritos, amigo, 

no me saca de misero y hambriento! 


EK] imaginario interlocutor se le rie y traza de mano maes- 
tra el retrato de Forner: 


— Rieste, socarrén, de lo que digo? 

—Me rio. ;Quién lo estorba? Vos, hermano, 
tenéis traza de ser siempre un mendigo. 
Trocado de escolar en cortesano 

la hilaza descubris a cada instante 

y ostentando humildad sois inhumano. 

Vos muy leno de ciencia y muy pedante, 

si esperando rogar a un poderoso 

veis que hacia un charlatan vuelve el semblante, 
como si fuera en el caso forzoso 

escuchar con agrado a un hombre sabio, 

y arredrar con desprecio a un mentiroso, 
dando otro estilo al indignado labio, 

ardiente el rostro y la cabeza inquieta 

(de guerras escolasticas resabio) 

maldecis de la suerte que sujeta 

el precio de la ciencia a la ignorancia, 

que prefieren a Platén una Gaceta.» 


Y es légico que suceda asi, porque: 


«Alegar inmortal merecimiento 
a quien no debe al mérito su cargo, 
es tafier dulce citara a un jumento.» 


Y no es que no haya gente que no sea lo suficientemen- 
te vanidosa como para no desear que los literatos les dedi- 
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quen el parto de sus ingenios. Lo que falta es voluntad para 
recompensar el mérito: «Quien admita el himno no falta- 
rA4; quien recompense la habilidad de hacerlo, ahi esta el 
diantre»... (80). 


6. EL ADULADOR 


3; Qué haré, pues, oh Camilo?, vuelve a preguntar a su ima- 
ginario interlocutor. Y éste le propone medios que repugnan 
a su altivez y a su honradez (81). No se aviene a los viles 
y bajos recursos que otros emplean para medrar en la Corte. 
Le repugna, sobre todo, la adulacién, porque su «genio era 
naturalmente seco y ajeno de toda adulacién» (82); y, ade- 
mas, porque su «amor propio era bastante para que confia- 
ra en si» (83). 

Pero como su amor propio no podia hacer que los pode- 
rosos le ayudaran, al ver sus cualidades. Y, por otra parte, 
como por sus propias fuerzas lo Unico que lograba era ce- 
rrarse muchas puertas, decidid también «echar mano del 
valimiento, microscopio admirable en las Cortes, por donde 
se mira el mérito de cada uno y se representa a la vista 
como un elefante el que, mirado en si, no es Mayor que una 
pulga» (84). 

Contra sus propios principios se valid también de una de- 
corosa adulacién. Dirigid sus lisonjas al vanidoso Conde 
de Floridablanca, cuyo favor, a pesar de la frialdad inicial, 
logro alcanzar. La Oracién apologética fue la que empezé 
a abrir brecha en el animo del Conde. Le dedicara también 
algunas composiciones poéticas (85). Adul6é también a su 


(80) Hxequias, pag. 29. 

(81) Contra los vicios introducidos en la Corte, BAE, t. LXITI, 
pagina 310. 

(82) Gramdticos, Ms. II, fol. 212. 

(83) Papeles de Grinda, legajo 4, fol. 14. Escribe de si y de su 
amigo Moratin: «Pobres ambos, encogidos ambos... No lisonjean, no 
envilecen su Animo con adulaciones interesadas». Ibidem. 

(84) Hwxequias, pag. 24. 

(85) Ms. III, fols. 335 y 336. 
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paisano Godoy, el Principe de la Paz, quien lo apadrinaré en 
su boda y lo elevara a la Fiscalia del Supremo Consejo de 
Castilla. También al Principe de la Paz consagrara algunos 
romances. Incluso a un caballo muy apreciado por Godoy 
dedicara Forner una oda (86). Pero sera, sobre todo, la paz 
de 1795 estipulada por Godoy con la Repitblica francesa, lo 
que le dara ocasién para lucir sus mejores galas poéticas en 
un canto heroico a la paz, dedicado también a Godoy. 


Algunos de estos versos dedicados a Floridablanca y al 
Principe de la Paz tienen un marcado tinte de adulacion, 
como puede verse, por ejemplo, en la misma dedicatoria del 
Canto a la paz (87); pero creemos que mas que a una adula- 
cidn servil, esos versos se deben a reconocida gratitud para 
quienes fueron sus decididos protectores. 

Canté también, quiza no tanto por adular al Rey (88), 
cuanto por pagar un tributo al hecho en si, el nacimiento 
de los dos infantes gemelos, Don Carlos y Don Felipe (5 de 
septiembre de 1783). 


Quiza la adulacién, moderada siempre, lo puso en un 
camino de prosperidad y de honores, pues él mismo recono- 
ce que «sin favor: tierra y hombres, quedan siempre para 
bestias» (89); pero no se puede negar que el favor que, al 
fin, se le concedid, fue merecido galard6n a su trabajo, a 
su preparacién esmerada para los cargos que desempefid, 
aunque sin la ayuda de sus protectores, quiza no hubiera lle- 
gado a donde llegéd. Lo reconoce sinceramente: 


«...a pesar de sus extravagancias, opiniones y absurdos logré 
protectores y grandes protectores. Yo lo vi en un tris mas de dos 


(86) Romance burlesco, BAE, tomo LXIII, pag. 331; Oda, BAH, 
tomo LXITI, pag. 300. 

(87) «TG a quien cifie la sien de eterna oliva 

la venturosa rama, joven bello...» BAE, tomo LXITI, pag. 349. 

(88) Fueron tantas las coplas que se escribieron con esta ocosié6n, 
que Forner llega a calificar el hecho como <tnica infelicidad de Es- 
pafia en sus grandes felicidades». BAH, tomo LXIII, pag. 320. 

(89) Romance ai Conde de Floridablanca, Ms. III, fol. 207; BAH, 


tomo LXIII, pag. 324. 
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veces, de arribar a cumbres muy empinadas, y le vi, por fin, 
salir triunfante de entre el torbellino de sus persecuciones» (90). 


Sin duda que su vanidad se sintid halagada con los triun- 
fos que ininterrumpidamente iban jalonando su carrera. 
Después de los nublados dias de las controversias con Iriar- 
te y Trigueros, su estrella empez6 a subir en las esferas ofi- 
ciales: primero el triunfo y el honor de que su Oracion 
apologética fuera publicada por el Gobierno, como defensa, 
si no oficial, ciertamente oficiosa, contra las malévolas acu- 
saciones de Masson. Después, el paso de «censurado a cen- 
sor», al encargarle el mismo Gobierno la censura de la His- 
toria uniwersal sacroprofana del P. Tomas Borrego. Poste- 
riormente el cargo de Fiscal de la Audiencia de Sevilla y el 
ascenso definitivo en su carrera juridica con la Fiscalia del 
Supremo Consejo de Castilla. 

No hay duda que por sus pasos normales le hubiera cos- 
tado subir—y quiza no hubiera llegado nunca—a tan eleva- 
das cumbres. Preparacién para ello no le faltaba, como lo 
demostr6 una vez en esos puestos, pero no es menos cierto 
que su fama de criticdn de oficio no era una palanca muy 
poderosa para encumbrarlo. 

Si no hubiera muerto en edad tan temprana, no seria 
errado aventurar que, bajo la proteccién del omnipotente 
Godoy, hubiera llegado a ocupar algtin escafio ministerial. 
Pero mejor fue asi. Se evité el dolor de ver estrepitosamente 
derribado a su protector, en cuya caida hubiese sido, sin 
duda, también él arrastrado. 


II.—Significado de la polémica forneriana 


Queremos hacer especial hincapié en el significado de las 
polémicas fornerianas; porque creemos que no se ha sabido 
valorar justamente esta faceta de su figura intelectual porque 
don Juan Pablo fue polemista por encima de todas las cosas. 


(90) Haxequias, pag. 17, 
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Ni el mismo Villanueva, que tiene frases de encendido 
elogio y admiracién para Forner, entendié plenamente su 
vida polémica. Su conclusién no puede ser mas desoladora: 


«Esta €época (la de las polémicas) es la mds lamentable... 
porque con menoscabo de la Literatura disip6 sus conocimientos 
en empresas futiles y despreciables» (91). 


En esto coincide también la critica de Menéndez y Pela- 
yo: «Esta polémica menuda, acre, enfadosa, esterilizé, en 
gran parte, las singulares dotes de Forner, robando a mu- 
chas de sus obrillas criticas todo interés duradero y uni- 
versal» (92). 

Estos juicios de Villanueva y de Menéndez y Pelayo han 
sido aceptados sin discusion ni critica por todos los que has- 
ta hace bien poco se habian ocupado de Forner. Esterili- 
dad, vaciedad, es, a juicio de estos criticos, el remate de 
una vida generosamente consagrada, entregada a la defen- 
sa y a la lucha por la verdad. Porque esta buena voluntad de 
luchar por la verdad nadie se la puede negar honradamente 
a don Juan Pablo. Se habra equivocado, pero no se puede, 
en modo alguno, juzgar los propdsitos y las intenciones por 
los resultados finales. Como dice Fernando Lazaro, «la cri- 
tica que quiera aplicar sobre los hombres del xvii criterios 
absolutos, plantillas de valor general, se encontrara casi 
siempre defraudada por los resultados. Hay que acercarse a 
ellos sin prejuicios, sin querer sorprender intuciones genia- 
les, obras perfectas, y de interés duradero y universal» (93). 

El mismo Forner se dio cuenta de los peligros que en- 
cierra un afan desmedido de critica: 


<La critica mal intencionada es uno de los azotes mas crue- 
les que pueden sobrevenir a una nacién culta; ahoga la aplica- 
cién, suprime los vuelos de los espiritus generosos, amortigua 


(91) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica, BAH, tomo LXIII, pa- 


gina 264. 
(92) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 


pagina 329. 
(93) LAZARO, F.: Prélogo al Cotejo de las églogas, pag. X. 
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los deseos de adelantar en las artes y pone muchos hombres em 
Ja posicién de vivir descontentos o de no dar de si lo que se 
podria esperar de su capacidad y estudio» (94). 


Las polémicas de don Juan Pablo han querido explicar- 
se de muy diversas maneras. Se ha querido ver en sus po- 
lémicas un reflejo de su caracter violento. Abrié la marcha 
don Marcelino Menéndez y Pelayo y detras de él han mar- 
chado muchos criticos, que no han hecho mas que copiar 
literalmente al maestro (95). 


Cotarelo y Mori, que tan pocas simpatias siente por For- 
ner, interpreta su vida pasada en polémicas como una con- 
secuencia de la ambicién forneriana, sobre todo de la ambi- 
cién de gloria: «Era Forner de los que creyendo llegar tarde 
quieren escalar de golpe la celebridad..., aspiran a im- 
ponerse por el miedo y abrirse camino repartiendo tajos y 
reveses y lo consiguen cuando, como Forner, tienen méri- 
tos positivos» (96). 


No faltan quienes achacan a caracteristicas raciales tan- 
ta disputa y tanta pelea. Menéndez y Pelayo, que también en 
esto formé escuela, engloba a Forner en esa tradicién agre- 
siva y polémica de los eruditos extremefios, desde el Brocen- 
se hasta don Bartolomé Gallardo (97). Don José Lépez Pru- 
dencio confirma esta caracteristica racial extremefia: «Es. 
eminentemente propio y carecteristico de la genialidad ex- 
tremena... la austeridad de espiritu que acomete siempre 
adusta contra las deficiencias de la sociedad..., adusta seve- 
ridad de caracter que distingue siempre a la genialidad ex- 
tremena... Siendo nuestro temperamento tan poco apacible 
para con el medio ambiente y tan inclinado a la contem- 


(94) Discurso sobre la Historia, pag. 73. 

(95) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, 10 0 fe 
pagina 330. 

(96) COTARELO Y MORI, E.: Iriarte y su época, pag. 257. 

(97) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 330; ALCAZAR, C.: «Ideas politicas de Floridablancay, Revista 
de Estudios Politicos, num. 79 (1955), pags. 49-50; SAINZ RODRIGUEZ, Pte 
Proélogo a las Exequias, pag. XXXII, 
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placién de grandes ideales cuya sugestién arrebata a las. 
almas hasta la sublime locura de nuestros conquistado- 
res, las heroicas abnegaciones de nuestros religiosos, las. 
bizarras audacias de nuestros sociédlogos y las lozanas aco- 
metividades de nuestros artistas» (98). 

Sin negar que todas estas caracteristicas sean propias. 
de los extremenios, hay que afirmar que si don Juan Pablo 
las posee no es precisamente por su ascendencia racial ex- 
tremena. Si don Juan Pablo Forner nacié extremefio se de- 
bid a un puro azar. Racialmente, Forner es valenciano-ara- 
gonés. Ni siquiera por educacién es extremefio, pues sus es- 
tudios los inicid en Madrid, los continud en Salamanca y 
Toledo y los perfecciond de nuevo en Madrid. Ciertamente 
que Forner es una gloria de Extremadura, pues en esta re-- 
gion vio la luz primera; pero su nacimiento en tierras ex- 
tremenas no es suficiente para explicar su vida pasada en 
continuas peleas. 

Las polémicas fornerianas tienen, a nuestro modo de ver, 
una explicacién mas sencilla y mas profunda a la vez. Es. 
cierto que el temperamento de don Juan Pablo era agresi- 
vo y violento. Pero no hubiera sido razon suficiente si no 
hubiera encontrado en el ambiente dieciochesco espanol el 
pabulo necesario que lo alimentara. Las polémicas de For- 
ner no fueron algo excepcional en el siglo xvuI. Como el 
mismo Forner dice: «no puede alabarse nuestra Espaha de 
haber logrado época de critica mas floreciente que la ac- 
tual. La Ilustracién del siglo, la filantropia y patriotismo 
del dia han llevado a tal punto la censura, que incurriria en 
la nota de ostrégodo, alano o geta, el literato que no dé al 
publico un ensayo critico de cualquier cosa. En una pala- 
bra, en cafés, tertulias, paseos y hasta en las mismas coci- 
nas se levantaron juzgados caseros» (99). 

Forner fue, pues, un astro de primera magnitud, pero no. 


(98) LOPEZ PRUDENCIO, J.: El genio literario de Extremadura. Ba- 
dajoz, 1912, pags. 77, 81, 176. 
(99) Antisofisma, pag. II. 
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el tinico en el cielo de nuestras polémicas del siglo xvI. Fue 
un «polemista formidable que lleva la palma de la fecundi- 
dad entre los numerosisimos que produjo el siglo» (100). 

La literatura espafiola durante el siglo de la Ilustraci6én 
se desarrollé entre continuos alborotos; pero se trataba de 
alborotos que, como dice Fernando Lazaro, «sdlo una critica 
soberbiamente absoluta puede comparar con rihas de pla- 
zuela» (101). Pero quien se aproxime a esos alborotos, cuyo 
centro ocupé nuestro criticon extremefo, quien quiera com- 
prenderlo y pulsarlo en su mas pura esencia y en su mas hon- 
do sentido, advertira facilmente todo el amor y todo el afan 
por la verdad que late dentro. 

Un polemista de la talla intelectual de Forner era lo que 
necesitaba el ambiente intelectual del siglo xvi espanol. 
Y nunca sera estéril la vida del hombre que se entrego a 
las necesidades de su patria, del hombre que desempendé su 
papel en el momento justo que la historia le senalaba (102). 
Don Juan Pablo polemizé con todos y contra todos por una 
necesidad irreprimible. Es absolutamente injusta aquella in- 
terpretaciOn de sus polémicas que no reconoce otro motivo 
en ellas que el gusto de herir por herir. Y esta es, ni mas ni 
menos, la interpretacion de Cotarelo y Mori: 


«Toda su corta vida fue un continuo batallar, acometiendo 
indistintamente a grandes y a pequefios, a buenos y a malos, sin 
provocacién, sin irle ni venirle..., y esto no lo hacia criticando 
las obras como los sabios de buena crianza, sino zahiriendo y 
ridiculizando las personas y esmerdndose en hacerlas odio- 
sas» (103). 


Creemos que dificilmente se pueden escribir palabras mas 
injustas y que denoten una menor comprensién de la figura 
y de la obra forneriana. 


Don Juan Pablo, que poseia una de las mentes mas cla- 


(100) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXXIII. 
(101) LAZzARO, F.: Prélogo al Cotejo de las églogas, pag. XI. 
(102) JIbidem, pag. XII. 


(103) COTARELO Y MoRI, E.: Iriarte y su época, pag. 224. 
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ras del siglo, fue uno de los intelectuales del xvur espafiol 
que mejor conocieron y comprendieron el hundimiento mo- 
ral y material de su tiempo. Por eso un imperativo irresis- 
tible le impulsaba a clamar, a luchar contra todo aquello que 
representaba el hundimiento material y espiritual de la Pa- 
tria. Sus amigos tratan de disuadirlo, pero initilmente. Mo- 
ratin, desde Paris, le escribe: «Tu carta del 21 pasado me 
ha puesto de muy mal humor, querido Juan, porque veo que 
no desistes del empeno imposible de aplastar y confundir 
a los pedantes vocingleros... de los cuales no conseguiras 
jamas ni enmienda ni silencio. ;A ti qué te va en ello? 
Créeme, no son los otros los que deben ni pueden enmen- 
darse; eres tu» (104). 

No, tampoco don Juan Pablo debia ni podia enmendarse. 
El veia donde estaba la verdad y tenia obligacién de pro- 
clamarla, aunque le fuera en ello la vida: «Lo tinico bueno 
que hay en mi es no hacer caso de mi mismo» (105). «...Sé 
bien lo que me anuncia la contienda, gritos, calumnias, llu- 
via abominable de dicterios que a mi y al juicio ofenda» (106). 

Espana quiere incorporarse al carro de Europa. Pero esto, 
segin Forner, puede encerrar un peligro: désespanolizarse 
para europeizarse. Y este peligro se convirtiO en realidad 
para mas de uno de nuestros grandes hombres del XvIIt. 

El siglo XVIII espanol tenia una doble mision que cumplir 
si queria seguir el ritmo europeo: por una parte, acabar con 
las consecuencias del Barroco; y, por otra, adoptar nuevas 
formas, nuevas ideas con las que pudiera lJenar el vacio. Es- 
pafia durante todo el siglo xviiI venia acusando la fatiga de 
un siglo de grandes prodigios creativos, de un siglo que ha- 
bia dado vida a «criaturas delirantes, extranas, sin mas mé- 
rito que su dificultad» (107). Contra esta exuberancia de 
formas y de ideas era preciso un valladar que encauzara los 


(104) Citado por F. Lazaro, Prélogo al Cotejo de las églogas, pa- 
gina XI. 

(105) Demostraciones palmarias, pag. 10. 

(106) Hxequias, pag. 186. 

(107) LAzaAro, F.: Prélogo al Cotejo de las églogas, pag. VIII. 
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espiritus cansados. De ahi que nuestros intelectuales se vol- 
vieran a Francia en busca de una formula salvadora. Era el 
siglo del neoclasicismo francés; y nuestra patria le abrio las. 
puertas de par en par con la introduccion de la nueva dinastia 
borbénica en el trono espanol. 

Con esta actitud se pretendia satisfacer a dos necesida- 
des: una interna, de reorganizaci6n nacional en todos los 6r- 
ganos. Y otra exterior, de propaganda ante el mundo. Como 
dice Fernando Lazaro, «no podemos dejar de ver en medio 
de esas menudas pasiones personales, ese caracter dramatico, 
ese hondo esfuerzo que los hombres del 700 hicieron para 
elevar el espiritu nacional dejando a salvo las esencias pe- 
culiares» (108). 

Los hombres del xviit se vieron en la dura precision de 
tener que empezar en casi todos los sectores: la Literatura, 
la Economia, la Politica... La solucion no podia ser otra que 
volver los ojos a Francia. Y no precisamente por las estre- 
chas relaciones entre los tronos de Madrid y de Paris, sino 
porque Francia era en el siglo de la Ilustracién el punto de 
convergencia de todos los adelantos intelectuales y técnicos. 

Qué bien comprendié ya en el siglo pasado nuestro Larra 
esta situaciOn espafiola del xvi: «Desesperando la juven- 
tud de unir el cabo interrumpido y de continuar un movi- 
miento paralizado dos siglos antes, crey6 no poder hacer 
otra cosa mejor que saltar el vacio en vez de llenarle y agre- 
garse al movimiento del pueblo vecino... adoptando sus 
ideas tales cuales las encontraba. Vidse entonces un fené- 
meno raro en la marcha de las naciones: entonces nos halla- 
mos en el término de la jornada sin haberla andado» (109). 

Pero esta actitud suponia, en parte, querer prescindir del 
patrimonio cultural de la nacién. Los amantes de todo lo es- 
panol no pudieron menos de poner el grito en el cielo, ta- 
chando de afrancesados a los que querian cancelar de un 
plumazo la cultura nacional. Asi se explica facilmente que 


(108) LAZARO, F.: Prélogo al Cotejo de las églogas, pag. IX. 
(109) Larra, J.: Literatura. Madrid, 1923, pag. 190. 
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todas las actividades adoptaran en general un matiz polé- 
mico. 

Don Juan Pablo, amante como ninguno en su tiempo, de 
todo lo espanol, se lanzé contra estos dilapidadores del pa-~ 
trimonio nacional. El] sabia, también como pocos en su tiem- 
po, la necesidad urgente para los espafioles de incorporarse 
al movimiento cultural europeo. Pero queria que se hiciera 
sin traicionar lo propio de Espana. Asimilar todo lo que de 
bueno se encontraba en la cultura europea de la Ilustraci6n 
—y mas en concreto ce la cultura francesa—, pero sin re- 
nunciar en nada a lo propio nuestro. Asi se explican sus dia- 
tribas contra los importadores desaprensivos de todo lo 
francés, por el mero hecho de serlo (110). 


Pero en el caso de don Juan Pablo Forner existe, ade- 
mas, otra razon que nos explica su actitud polémica. De 
él ha dicho Menéndez y Pelayo (111) que parecia mas bien 
un espanol del siglo xvi. Y, de hecho, si exceptuamos su 
adhesi6n a las normas dramaticas impuestas por la precep- 
tiva francesa del xvill, que él adopta, segtiin cremos, mas 
para oponerse al caos imaginativo del teatro barroco espa- 
fol, que por propia mentalidad neoclasica, Forner no es un 
neoclasico. Como diria Larra, segtiin hemos visto en el parra- 
fo anteriormente citado, Forner da el salto intelectualmente 
desde el siglo xviI al siglo xix, desde las formas del Barroco 
a las formas del Prerromanticismo. Son varios los criticos 
que han visto en él un prerromantico (112). 

Por todo esto creemos que en Forner, ademas de las ra- 
zones ya apuntadas, «la controversia viva, frecuente, era el 
resultado de la inseguridad de principios que existe antes de 
que los ideales que nacen sustituyan definitivamente a los. 
ideales que mueren. Por esta raz6n, en la Ultima mitad del 


(110) Gramdticos, Ms. II, fol. 294. 

(111) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los Heterodoxos espa- 
noles, V, pag. 390. 

(112) LAUGHRIN, M. F.: J. P. Forner as a critic..., pagina 8; 
CLELLAND, MC. I.: The beginnings of the Romantic Movement in Spain, 


Liverpool, 1936, pag. 23. 
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siglo xvi abundan las guerrillas, la critica mordaz, la en- 
conada satira y una infinidad de papeles de ocasién y cir- 
cunstancia» (113). 

Don Juan Pablo Forner empieza a tener una vision del 
mundo diferente de la concepcién que del mundo tienen los 
hombres formados en la mentalidad dieciochesca. Los gru- 
pos de poetas con que se relaciona, sobre todo en Salamanca 
y Sevilla, entran de lleno en el Prerromanticismo espanol. 
Es cierto que el espiritu de la generaciOn a que pertenece es 
enteramente dieciochesco; e incluso, sin contradecirnos con 
lo que acabamos de decir, podemos afirmar que Forner es 
un hombre enteramente de su tiempo, teniendo en cuenta 
que toda la segunda mitad del siglo en que le toco vivir, es 
una época de crisis. Baste recordar el motin de Esquilache, 
la expulsiodn de los jesuitas, por lo que a Espana se refiere; 
la independencia de los Estados Unidos, la Revolucion fran- 
cesa, con todas sus consecuencias, en el 4mbito extranjero... 

Ahora bien, en una época de crisis todo mira hacia ade- 
lante, pero sin pasar a ello (114). Don Juan Pablo se educa, 
es cierto, en las formas pedagoégicas del Neoclasicismo que 
se caracterizan por el equilibrio—todo esta calculado y bien 
medido—, hay que ir paso a paso, recorriendo una detras de 
otra todas las etapas; pero él escala de golpe lo que otros 
escalaran por sus pasos contados. Quema las etapas. Para 
él no existe jerarquia de edades, y en esto esta anunciando 
también otro de los aspectos del Romanticismo. En la visién 
que del mundo tiene el Romanticismo interesa ante todo vi- 
vir con intensidad. Y esto supone una gran valoracién de 
la juventud, que se considera capaz de producir en afios 
jovenes lo que los academicistas jerarquizados del xvuI 
creian que debia conseguirse por etapas medidas y contadas. 

Esta valoracién de la juventud se advierte en muchos 
pasajes de sus obras, como éste, que mas de uno ha conside- 


(118) COTARELO Y MoRI, E.: Iriarte y su época, pags. V-VI. 
(114) MuNoz CorTks, J.: Prélogo al Asno erudito, pag. XVI. 
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rado como fruto del exagerado concepto que de si mismo te- 
nia Forner (115): 


«...tal vez no sera ingrato a la posteridad y atn ahora a las 
naciones cultas, las cuales preocupadas, no sin raz6n, contra 
nuestro modo de filosofar, verian no sin complacencia, lo que 
no se ha visto hasta ahora en nuestra Patria, esto es, atados 
al numero los asuntos filoséficos, y eyecutado por un joven lo que 
ejecut6 Alejandro Pope poco tiempo antes de su muerte» (116). 


Y no solo en el campo literario es capaz la juventud de 
codearse con los hombres maduros, también en otros sec- 
tores, incluso en el politico, creia que los jévenes podian ser 
utiles a la Patria: 


«Y si a pedir me aplico, 

no anciano aun, tan elevado puesto, 

yo, sefior, os protesto 

que ojos tengo, narices, piernas, manos, 

y diz también (y que es verdad discurro) 
que el pollino, aunque viejo, es siempre burro; 
que la vejez no presta suficiencia 

y sin talento es vana la experiencia» (117). 


Con todas estas consideraciones creemos que la fisono- 
mia espiritual de don Juan Pablo puede ser juzgada mas 
benignamente de lo que estamos habituados a ver por dejar- 
nos llevar de la inercia de lo que otros han dicho. En estas 
eriticas adversas a Forner ha tenido un influjo especial don 
Marcelino Menéndez y Pelayo, el cual ha dicho la ultima 
palabra acerca de algunos aspectos de la figura intelectual 
forneriana; pero no en el estudio de su caracter polémico, 
que si bien ha logrado matizar en ocasiones algunos aspec- 
tos positivos, creemos que se deja llevar facilmente de la 
apariencia exterior; no ha relacionado, como fuera de de- 


(115) <Era por dem4s altivo y vanidoso, teniendo formado un con- 
cepto de si exagerado.» SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, 
pagina XXXII. 

(116) Representacion a Floridablanca, Ms. II, fol. 314. 

(117) Al Principe de la Paz, Oda, BAE, tomo LXIII, pag. 301. 
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year, la hondura ideologica de la época y el modo de ser 
je Forner. 

Resumiendo diremos que en don Juan Pablo el polemi- 
zar, con quien fuera, era una necesidad ineludible, no tanto 
por su carActer violento, cuanto por una necesidad ambien- 
tal y epocal. Asi, por ejemplo, en el ataque a don Tomas 
de Iriarte, tachado de brutal, indigno y sumamente violento, 
que se suele poner como prototipo de la vehemencia tempe- 
ramental de Forner (118), «no sdlo hay razones de tempera- 
mento irascible, aunque ese temperamento existia, tampoco 
hay que cefiirse a razones exclusivamente personales: For- 
ner actuando por cuenta de enemigos de los Iriarte que lo 
utilizaron como audaz guerrillero. No se ha concebido lo 
que hay de concepcion ideolédgica en el prélogo del Asno eru- 
dito, en el Cotejo de las églogas o en los Gramaticos» (119). 
En este ataque, ni mas duro ni mas fuerte, ni mas débil 
tampoco que los de otras polémicas—las del mismo Iriarte 
con Huerta, por ejemplo—, hay razones de visién del mun- 
do, de concepcion filoséfica y literaria. Forner es uno de 
esos hombres cuyas vidas transcurren—lo hemos advertido 
ya—en épocas de crisis, de encrucijada. Y como éste es en 
si un punto ideal y nadie puede mantenerse en él, se pue- 
den advertir también en Forner aspectos poco definidos, 
contradictorios incluso (120). En los libelos contra Iriarte 
no expone razones que pertenezcan al mundo de éste. 


Advirtamos bien que las polémicas de Forner son todas 
en contra de los retrasados, de los excesivamente apegados 
a la tradicién 0 al modo de pensar del siglo xvi. Forner es 
también tradicional, pero de otro tipo. Es un adherirse a la 
tradici6n en cuanto que ésta es algo asi como una base de 
lanzamiento, un apoyarse en el pasado para conquistar el 
presente y el futuro. 

Forner es mas moderno de lo que muchos de sus criticos 


(118) COTARELO Y MoRI, E.: Iriarte y su época, pag. 257. 
(119) MuNoz CortTks, J.: Prélogo al Asno erudito, pag. XXXII. 
(120) Ibidem, pags. XXXTI-XXXIII. 
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de entonces y de ahora se piensan (121). Don Eleuterio 
Geta (Iriarte). por ejemplo, que lo tachaba de escoldstico, 
no conocia sus diatribas contra la Escolastica, precisamente 
porque la consideraba retrasada, anquilosada. Si Forner no 
pertenecia a su tiempo, no era por haberse quedado rezaga- 
do, como insinuaba la acusacion de Iriarte, sino por haber 
quemado las etapas y hallarse ya en posiciones muy ade- 
lantadas. 

Todo esto no se ha tenido en cuenta, de un modo global, 
al valorar el sentido y significado de las polémicas forneria- 
nas. Esta nueva perspectiva ha sido iniciada por Fernando 
Lazaro y Mufioz Cortés (122). Creemos que de este modo 
queda superada para siempre la critica que ha visto en las 
polémicas fornerianas tnicamente unos aspectos anecdoti- 
cos. De este modo queda valorada la ideologia del pensador 
extremeno y espanol mas importante del siglo XvII. 


(121) ANONIMO: Cartas desde Paris; MARiAS, J.: La Hspana po- 


sible en tiempos de Carlos III, cap. V. 
(122) LAzaRro, F.: Proélogo al Cotejo de las églogas; MUNOZ COR- 
TES, J.: Prélogo al Asno erudito. 
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CAPITULO III 


Juan Pasio ForNER, FILOSOFO 


I.—Formacion filoséfica de Juan Pablo Forner 


Forner ha sido considerado como fildsofo por todos los 
que, de un modo o de otro, se han ocupado de su pensa- 
miento. Su amigo Meléndez Valdés en la dedicatoria de unos. 
versos lo califica de estudioso «que medita en la alma celes- 
tial filosofia» (1). Por fil6sofo lo tenia Jovellanos, aunque 
no lo juzgara de mucha profundidad (2). Por fildsofo «pro- 
fundo», en cambio, lo tuvo Sotelo, su primer bidgrafo (3). 
Como fildsofo lo consideré don Luis Villanueva, el recopila- 
dor de sus obras, cuando dice de él: «En los Discursos fi- 
losdficos trat6 de conciliar la aridez filosdfica con la ar- 
monia y gala poéticas, facilitando asi el estudio de la filo- 
sofia y haciéndola mas agradable» (4). Y Leopoldo Cueto 
ha considerado los Discursos filosdficos como «muestra del 
espiritu de andalisis filosdfico que lleg6 a ser moda imperio- 
sa en la segunda mitad del siglo xvim..., dando clara idea 
del principal talento de Forner, esto es, el de razonador in- 


(1) MELENDEZ VALDES, J.: Romance, BAE, tomo LXIII, pag. 259. 
(2) JOVELLANOS, M. G.: Diario, Obras completas, Madrid, 1915, 


pagina 341. 
(3) SoTreLo, J.: Hlogio, BAH, tomo LXIII, pags. 275-276, 296. 
(4) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica, BAH, tomo LXIII, pa- 


gina 264. 
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cisivo y profundo» (5). Palabras sumamente elogiosas ha 
tributado a su saber filoséfico Menéndez y Pelayo: 


«Capaz de defender de sol a sol tesis y conclusiones pu- 
plicas contra todo el que se le ponga delante...» (6). «Fue 
como filésofo el enemigo mas acérrimo de las ideas del 
siglo XVII» (7). 

Solamente con estos testimonios de Menéndez y Pelayo 
habria suficiente para dar categoria de fil6sofo a un autor. 
Filésofo es Forner para Sainz Rodriguez, quien lo califica 
de «libre continuador de la filosofia renacentista» (8). No 
se puede decir, sin mas, que Plano y Garcia se deja llevar 
del entusiasmo del paisanaje cuando considera a su compa- 
triota emeritense como «renombrado fildsofo... que sobre- 
salid entre los primeros del siglo xvmI» (9). Un magnifico 
articulo dedicé también el extremefio don José Lopez Pru- 
dencio a la critica filosédfica de su paisano Forner (10). 
Dofia Maria Jiménez Salas dedica un entero capitulo de su 
obra al quehacer filosdfico de don Juan Pablo (11). Y, fi- 
nalmente, M. F. Laughrin ha delineado también, aunque 
brevemente, los rasgos mas sobresalientes del pensamiento 
filosédfico forneriano (12). 

Todos los que se han ocupado de Forner algo detenida- 


(5) CurTo, L.: Bosquejo.... BAH, tomo LXIII, pég. 354, nota 1. 

(6) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espaiio- 
les, V, pag. 390. 

(7) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 3831. 

(8) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXXV. 

(9) PLANO Y GARCIA: Ampliaciones a la historia de Mérida, pa- 
gina 187, 

(10) Sélo conocemos este articulo por la referencia que hace a él 
dofia Maria Jiménez Salas. No hemos podido leerlo porque no hemos 
ido capaces de dar con él. La referencia de dofia Maria Jiménez Sa- 
las esta, evidentemente equivocada. Cfr. JIMENEZ SALAS, M.: Vida y 
obras..., pag. 452, 

(11) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pags. 445 y sigs. 

(12) «His work entitled Discursos filoséficos sobre el hombre. not 
only gives evidence of profond philosophical knowledge and classical 
scolrship, but also shows the spirit of philosophical analisis which 
was predominant in the eighteenth century particularly in the last 
half of it.» LAUGHRIN, M. F.: J. P. Forner as a critic..., pag. 8. 
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‘mente han descubierto en él una vena filoséfica. Y, sin em- 
bargo, no escribid nunca un Tratado de Filosofia propiamen- 
te tal. Intencién de hacerlo no le falt6, ciertamente. Entre 
los Nlamados Papeles de Grinda se encuentran los esbozos 
de algunas obras estrictamente filosdficas, que tenia en pro- 
yecto. Su prematura muerte privo a la filosofia espafola de 
unas cuantas obras que, sin duda, hubieran sido una in- 
yeccién de savia renovadora para las raices semimuertas del 
pensamiento filoséfico espanol del xvum1. Como presintiendo 
su muerte, dice de Pablo Ignocausto (el mismo Forner) que 
dej6 «muchedumbre increible de escritos ya formados y 
materiales para otros que meditaba» (13). Entre estos es- 
critos que meditaba merecen destacarse los siguientes, que 
dicen relacion con la filosofia: 


— De la diferencia entre la verdadera y falsa sabidu- 
ria. Didlogo para la juventud espanola. 

— De las causas de la corrupcién de la Filosofia en Es- 
panda. 

— Oficios de la Légica, de la Retorica y de la Poética. 

— Ldégica. 

— Plan de una obra sobre la Filosofia y su relacién con 
la Jurisprudencia. 

— Prolegomenos, (EHsbozo de Logica.) 

— Diccionario Légico antiguo. 

— Pian de un poema, cuyo objeto es mostrar la nece- 
sidad de la Religion révelada (14). 


Aunque no escribid ninguna de estas obras proyectadas, 
don Juan Pablo puede y debe ser considerado como fildsofo. 
En sus obras apologéticas, en sus polémicas, en sus criticas 
y en casi todos los innumerables papeles que emborroné con 
su letra menuda, hay material suficiente para catalogarle 
entre los filésofos. 


(18) Hxequias..., pag. 17. 
(14) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fols. 193-220. 
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Era abogado de profesién, pero sintid la necesidad de la 
Filosofia para desempefiar con provecho la Jurisprudencia: 


«Cuando joven, entregado al estudio de la Jurisprudencia, se 
encaprich6 en que no habia de aprender el arte de embrollar’ 
pleitos, y que de las leyes no habia de saber mas de lo que dicen 
las leyes, ayudadas del estudio de las letras humanas y de la. 
buena filosofia.» 

«...Después de la Historia con todos sus adminiculos y zaran- 
dajas... daba el primer lugar a la Filosofia para la interpretacion 
de las leyes» (15). 


Y no sdlo para el Derecho, sino para todos los demas: 
ramos del saber juzgaba imprescindible la Filosofia, como. 
después veremos. 

De todas sus obras impresas la que mas pretensiones fi- 
losdficas tiene es los Discursos filosdficos. Y ésta la es- 
cribid en verso; lo cual nos indica que se trata mas bien de 
un poema didactico que de un tratado sistematico de Filo- 
sofia. Y esta obra la juzga él mismo como «un juego de 
pocos dias» (16). Aunque en otra parte hablara con gran 
complacencia de esta misma obra (17). Acompanan a estos: 
discursos en verso unas ilustraciones en prosa que, a juicio 
de Menéndez y Pelayo, valen mas que los mismos discursos. 
Son unas anotaciones o aclaraciones al texto de los Discur- 
sos, escritas «con mucho mas brio; como toda la prosa de 
Forner, son tesoro de erudicion filosdfica, sobre todo de 
erudicion filoséfica espafiola. No solo Luis Vives, principal 
maestro de Forner, sino Raimundo Lulio, Sabunde, Gémez 
Pereira y sus impugnadores, Francisco Vallés y muchos es- 
colasticos, vienen a corroborar sus opiniones, juntamente 
con los fil6sofos de la antigiiedad, citados en sus originales 
griegos» (18). 

También el Preservativo contra el ateismo es una fuen- 


(15) Hwxequias, pag. 6, 8. 

(16) Papeles de Grinda, legajo 4, fol. 40. 

(17) Representacion a Floridablanca, Ms. II, fol. 314. 

(18) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espa- 
noles. V, pag. 394. 
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te abundante por donde mana el caudal del saber filoséfico 
de don Juan Pablo. Pero en ninguna de estas dos obras, 
como tampoco el resto de su produccion literaria, podemos 
encontrar un cuerpo sistematico de doctrina filosdéfica, «sino 
mas bien una serie de disertaciones sin mas enlace que el 
propésito comtn» (19). 

La Filosofia de Forner hay que buscarla a lo largo de 
toda su produccién literaria, porque en todas sus obras, in- 
cluso en las mas intrascendentes polémicas, se encuentran 
diseminadas agudas observaciones filosdficas. Precisamente 
en un Dictamen fiscal elaborado en ocasién de unos distur- 
bios en la Universidad de Salamanca, nos ofrece una estu- 
penda obra de critica filosdfica, sobre todo de critica de la 
Filosofia escolastica. No se trata de una obra destinada a 
la imprenta, sino de un informe en virtud de su cargo de 
Fiscal del Consejo Supremo de Castilla, pero, como es ha- 
bitual en él, se eleva al estudio de las ultimas causas y nos 
ofrece una visiodn de los estudios en Espafia. Y vera en la 
Filosofia escolastica decadente del tiempo la causa de todos 
los atrasos cientificos (20). 

Pero ;por qué fue realmente fildsofo don Juan Pablo? 
Aunque no fuera nada mas que por la critica que nos ha de- 
jado de algunos fildsofos, y de algunos sistemas filosdfi- 
cos, en particular de la Escolastica, tendriamos suficiente 
para ver que en él existe una determinada orientacion fi- 
loséfica. De la critica forneriana acerca de Vives dice Me- 
néndez y Pelayo: «Apenas tiene dos paginas y hay en él 
todos los gérmenes de un libro» (21). 

Pero Forner no es filésofo solamente por sus criticas fi- 
loséficas; es fildsofo, ante todo y sobre todo, porque a lo 
largo de sus obras ofrece—ciertamente con poco rigor sis- 
tematico—una vision personal acerca del hombre y del uni- 


(19) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espa- 


noles, V, pag. 393. 
(20) Dictamen fiscal, pag. 35. 
(21) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espa- 


joles, V, pag. 392. 


141 


verso. Para ser filésofo no se requiere publicar un manual 
de Logica, sino haber penetrado por si mismo en las encru- 
cijadas de la concepcién humana del universo. Forner fue 
filésofo, pero no filésofo especialista, pues no crea ni patro- 
cina ningtn sistema. 

Quiz4 esta afirmacién en pro de una determinada con- 
cepcion filosdfica forneriana parezca estar en pugna con su 
actitud nada optimista respecto a la capacidad de la razon 
para llegar al conocimiento de la verdad. No son pocos los. 
parrafos—diseminados aca y alla en sus obras—en que se 
disminuye o minimiza la capacidad de la razon hasta limites. 
que rozan el escepticismo: 


«...La raz6n eminente, 

el don mas grande de la ciencia eterna, 
diras que fue dado 

al misero mortal para que sea 

docto en fraguar maldades.» 


Y en nota anade: «Los fildsofos que se fian de lo que 
dicta una tal razén son bien ridiculos» (22). 


La debilidad de la raz6n asoma constantemente en sus 
obras. Tiene expresiones tan atrevidas, que si no se exa- 
minaran dentro del contexto de toda su produccion litera- 
ria, y sobre todo de su modo de ser, se creeria facilmente 
que Forner estaba atenazado en las mallas del mas craso 
de los escepticismos: «Qué menguada razon es ésta, que en 
todos tiempos y en todos los hombres no adelanta un paso 
en sus investigaciones, repitiendo siempre unas mismas 
cantinelas, disfrazandolas sdlo con el aire del siglo en que 
las renueva» (23). «Uno de los puntos principales que me he 
propuesto demostrar es la flaqueza de la razén y la nece- 
sidad de una revelacién que nos encamine a un fin»... (24). 
«La ciencia humana, en la mayor parte, no es mAs que una 


(22) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXITII, pag. 370, nota 10. 
(23) Discursos filoséficos. Ilustraciones, pags. 22, 23. 
(24) Ibidem, pag. 30. 
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tienda de apariencias» (25). Insiste, sobre todo, en que la 
razon es la causa de toda maldad: «La raz6n en vez de con- 
tener los vicios, los aviva... La razén no sdlo asiente a los 
vicios, sino que hace pasar por virtudes los vicios mas per- 
judiciales» (26). 

Pero, lo veremos mas adelante, Forner no es escéptico. 
Todo lo contrario. Sintid, como pocos intelectuales de su 
tiempo, el ansia de ennoblecer la vida intelectual. Si carga 
alguna vez las tintas negras sobre la debilidad de la razén, 
se explica perfectamente si se tiene en cuenta que, incons- 
cientemente, luchaba en todas sus obras contra los ilustra- 
dos del xvilI que exaltaban, mas de lo debido, las fuerzas 
de la razon. Deseaba, ante todo, poner en claro la necesidad 
de la Revelacion, no solo para las verdades teoldégico-religio- 
sas, sino incluso como base de una recta filosofia: «La filo- 
sofia no es independiente de la Revelacién... Es un error 
gravisimo de los modernos creer que el Derecho natural se 
puede ensefiar y tratar bien sin el auxilio de la Revela- 


cidn»... (27). 


Norma fundamental de su formacioén filoséfica 


Ya hemos visto que Forner fue un espiritu independien- 
te y libre; que no admitia trabas en su quehacer intelec- 
tual. No obstante, supo conjugar admirablemente esta inde- 
pendencia de espiritu con una inquebrantable adhesion y 
obediencia a las leyes eclesiasticas y a los dogmas catoli- 
cos (28). No admitié en su acervo cultural sino aquello en 
lo que creia estar la verdad. Incluso en las mas duras polé- 
micas, pedia que se le hicieran ver los fallos para retractar- 
se. Y alguna vez lo hizo con humildad y honrada franqueza. 


(25) Oracién apologética, pag. 37. 
(26) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 370, notas 10 


Serb dh, 
(27) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 169. 
(28) Respuesta a los desenganos, Ms. V, fol. 150. 
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Esto nos indica que buscaba con probidad la verdad alli 
donde estuviera—aunque fuera en el campo de los adversa- 
rios—y la aceptaba aunque para ello tuviera que hacer do- 
lorosas renuncias: 


«<A mi se me hace un poco dificultoso dar satisfacciones; 
mas hago esto ahora para que veas, sobre el conocimiento que 
tienes de mi, cudn facilmente me allego a la verdad siempre que 
la conozco» (29). 


Autodidacta en la formacién filoséfica 


En Filosofia, como en muchas otras materias, Forner 
fue autodidacta. Lo debe todo a aquel amor al estudio «que 
ya degeneraba en vicio» (30). Estudié la carrera de Derecho 
en las Universidades de Salamanca y Toledo; pero sac6é 
muy poco provecho de su paso por las aulas famosas de 
Salamanca; y no solo respecto a su formacion filosofica, 
sino incluso en el de su especialidad. Tiene palabras muy 
duras y amargas para los estatutos y métodos universitarios 
de entonces. De sus profesores de Filosofia es muy poco lo 
que se sabe porque, como ya hemos indicado en el capitulo 
primero, la carrera universitaria de Forner fue muy acci- 
dentada. Dona Maria Jiménez Salas, que tan detenidamente 
ha investigado en la vida y obras de don Juan Pablo, no 
nos ha podido indicar siquiera los nombres de sus profeso- 
res (30 bis). 

En unas lineas autobiograficas de las Hxequias nos des- 
cribe, con su punto de humor, cual fue su formacion filos6é- 
fica universitaria: «Usted, senor mio, estudid su Goudin 


(29) Carta a Iglesias, citada por SAINZ RODRIGUEZ, P., en Prdélogo 
a las Huequias, pag. XXXI. 

(30) Informe del Consejero Nava, Ms. II, fols. 324-325. 

(80 bis) En una carta particular, respondiendo a algunas pre- 
guntas que le haciamos respecto a los profesores de don Juan Pablo, 
dona Maria Jiménez Salas nos decia lo siguiente: «No he dado nom- 
bres de sus profesores en Salamanca y Toledo, porque no sabia, ni 
sé, con exactitud quiénes fueron. La carrera universitaria de Forner 
presenta lagunas importantes. 
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como Dios le dio a entender el primer curso que fue a la 
Universidad, y estudiandole asi cumplié con el estatuto, y 
esta es la filosofia que se pide, y lo demas son grullerias de 
apetito relajado y goloso y es querer singularizarse por ca- 
minos no hollados por nadie» (31). 


Discipulo de Vives y de Bacon 


Forner es autodidacta. Pero tiene también sus mentores. 
Como muy bien dice Maria Jiménez Salas: «El filésofo, que 
hay en Forner, viene de la Universidad de Salamanca y de 
la de Toledo. Viene asimismo de la familia y casa de don 
Andrés Piquer. De aqui procede... su formacidn filos6fi- 
cay. (82). 

No era lector de un solo libro ni de un solo autor. El 
mismo se nos presenta como <hidrdépico» de libros. Espigaba 
de aca y de alla; de donde pudiera sacar un manojito de 
auténticas espigas que llevar a sus trojes filosdéficos. Pero 
antes de que una idea o una opinién pasara a engrosar su 
haber intelectual, tenia que pasar por la dura critica forne- 
riana. Por lo mismo, una idea admitida a formar parte de 
su caudal filoséfico-cultural, dificilmente seria después arro- 
jada fuera. Leia lo que le venia a las manos y no hacia ascos 
a la verdad, viniera de donde viniese. 


En la biblioteca de su tio don Andrés bebié los raudales 
de su erudicién filosdfica. Y en las propias obras del mé- 
dico-filosofo encontré un caudal de sabiduria muy en conso- 
nancia con su temperamento. Los rasgos fundamentales de 
la filosofia del tio pasaran integros al sobrino: E] eclecticis- 
mo, el experimentalismo, como veremos, los debe, sin duda, 
a su tio. Lo reconoce explicitamente: «Al difunto don An- 


(31) Haxequias, pag. 9. GOUDIN, se refiere al filésofo francés 
(1639-1695), autor de una Philosophia juxta inconcussa tutissimaque 
Divi Thomae dogmata, que estaba de moda en Espafia en tiempos 
de Forner. 

(32) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 445. 
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drés (tio mio materno) debi la instruccién de la filosofia... 
aprendida con tanto ahinco» (33). 
Pero Forner tenia sus preferencias en Filosofia: 


«Solo, si, le vi hacer diferencias entre filosofias y filosofias, 
y condenar y abominar unas, y estimar y venerar otras. A las 
que condenaba, llamaba corrupcién del entendimiento, y a las. 
que aprobada, arte de perfeccionar al hombre solo o en socie- 
dad» (34). 


Su temperamento critico le encaminaba hacia Vives y 
Bacon porque «sélo Juan Luis Vives y Francisco Bacon de 
Verulamio han conocido en el mundo el mérito intrinseco, el 
valor real de la sabiduria y solo ellos eran capaces de desen- 
ganar dignamente el aprecio de cada nacién» (35). Es decir, 
en estos dos autores encontraba un criticisco muy en conso- 
nancia con sus pretensiones intelectuales. Tal es su entu- 
siasmo por Vives y tan aguda su comprensién del maestro 
valenciano, que Sainz Rodriguez no duda en calificar como 
las mejores paginas de critica filosdfica de todo el siglo XvIII 
las dedicadas por Forner a Vives en la Oracién apologética: 
«Las dos paginas referentes a Luis Vives, llenas de entu- 
siasmo, son quiza el trozo mas profundo de critica dedicada 
a un fildsofo nacional en todo el siglo xvuI» (86). 

Si Forner sigue a Bacon es porque, a su vez, éste era un 
seguidor de Vives «por sus doctrinas acerca de la induc- 
cién y de la experiencia, por su critica del principio de au- 
toridad y de los demas obstaculos que al progreso de las 
disciplinas se oponian, por su teoria sobre el valor de 


los sentidos como primera fuente de nuestros conocimien- 
tos» (37). 


(33) Representacién a Floridablanca, Ms. II, fol. 313. 

(34) Hxequias, pag. 10. 

(35) Oracién apologética, pag. 11. 

(86) SAINZ RopRicUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXIII. 
Y MENENDEZ Y PELAYO: «No se ha hecho de Luis Vives juicio mejor ni 
mas sustancioso y nutrido que el que hace Fornery. Historia de los 
heterodoxos espanoles, V, pag. 392. 


(87 ) BONILLA SAN MARTIN: Luis Vives y la Filosofia del Renaci- 
miento, Madrid, 1929, pag. 246. 
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Vives es mucho mas digno de elogio que Descartes, aun- 
que en realidad sucede lo contrario: 


«Juan Luis Vives, que enseié los caminos de hacer util la 
sabiduria, que descubrié los extravios del entendimiento, que ma- 
nifest6 de qué modo se habia errado en la formacién de las cien- 
cias, que dict6 las leyes del buen gusto y de la verdad, apenas 
dara materia a un elogio languido y pasajero; y el pais que lo 
produjo, y el clima que inspir6é en él aquel talento reformador, 
pasara por rudo y barbaro en la boca de aquellos mismos que 
veneraran a Descartes como el idolo de la Filosofia» (38). 


El vivismo es la escuela a la que se afilid Forner desde 
su juventud. A esta escuela habia pertenecido también su 
tio, don Andrés. En el vivismo encontré el Criticismo y el 
Psicologismo, los caudales que alimentaron su saber filoso- 
fico, y, ademas, el modo de hacer Uttiles y sdlidas las cien- 
cias porque «la utilidad y la solidez son los polos de la sabi- 
duria» (39). 

Se declara vivista muchas veces. Admira a Vives, sobre 
todo, «por su universal saber» (40) que ilumina toda ciencia 
y arte; porque Vives form6 tedlogos, filosofos y juristas: 
«aprende de Vives el Brocense a emplear en todo la filoso- 
fia... Hieren a Melchor Cano las amargas quejas de su pa- 
tricio sobre el lloroso estado de la teclogia; dase por enten- 
dido, medita, reflexiona sobre la tdpica que debiera estable- 
cerse peculiarmente en cada ciencia, antes que Bacon con- 
tara esta tdpica entre las que faltan; reduce a sus fuentes 
los argumentos teolégicos; los pesa, los confirma, y copian- 
do en parte a Vives y usando en parte de su penetracion, 
forma la ciencia teologica-escolastica, ordenandola en sis- 
tema cientifico y dando su complemento a la primera cien- 
cia racional» (41). 

El criticismo vivista es la filosofia que quiere para si. 


(388) Oracién capologética, pags. XII-XIII. 
(39) Ibidem, pag. 62. 
(40) Ibidem, pag. 133. 
(41) Ibidem, pag. 135. 
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Vives presentaba una mayor exigencia de libertad intelec- 
tual que los escolasticos, los cuales estaban demasiado ata- 
dos a su tradicién y a sus maestros; Vives apelaba a una 
mas directa experiencia, queria una mayor critica en las 
fuentes del conocimiento; admitia—aunque con reservas— 
el argumento de autoridad; y, finalmente, exigia—como algo 
muy importante—belleza y elegancia en el modo de expre- 
sarse. Vives fue, en una palabra, «el que vivificd y alumbro6 
cuanto para beneficio del hombre han restituido después a 
mejores términos la meditacién y el trabajo»... «Reprimid 
los vagos vuelos e intrépida lozania de la mente y la facili- 
dad de adoptar por verdad lo que no lo es» (42). 


Todo esto es precisamente lo que echa de menos don 
Juan Pablo en la filosofia escolastica de su tiempo, tan fo- 
silizada en sus viejos métodos. Vives, sin dejar de ser estric- 
tamente ortodoxo, le resuelve todos los problemas, mejor 
que los modernos enciclopedistas, que ademas de sofistas, 
son heterodoxos: 


«Careceria del conocimiento de la Enciclopedia, o ciencia uni- 
versal, el inmortal Vives, aquel expugnador inflexible de los abu- 
sos, sagacisimo escrudifiador de cuanto superfluo, vano, desor- 
denado, pernicioso han metido en las ciencias el descuido o la 
sofisteria; promovedor infatigable de la utilidad, verdadero y 
primer padre de la restauracién, a cuyos desengafios, no apren- 
didos en la entonces barbara Paris o tenebrosa Bolonia, sino sa- 
cados del inestimable fondo de su prudencia, es deudor el enten- 
dimiento de cuantos progresos sdélidos ha hecho después de sus 
dias en el estudio de la verdad» (48). 


Quiza se pueda alegar en favor de esta eleccién de For- 
ner, el acendrado espanolismo de Vives (44). 

Si prefiere a Vives es mas por lo que tiene de critico que 
de metafisico. Vives «demostré los errores del saber desde 
su mismo origen, redujo la razén; manifest6 a los sabios lo 


(42) Oracién apologética, pag. 134. 
(43) Ibidem, pag. 95. 
(44) Ibidem. 
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que no eran y lo que debian ser» (45). Vives consagr6é su 
universal saber no a la escrutacion de los misterios de la 
naturaleza, que eternamente resistira a las tentativas del 
entendimiento (46). 


No fue Laverde Ruiz, como quiere Bonilla Sanmartin (47), 
el primero en presentarnos a Vives como representante nato 
de una escuela filosdéfica: El vivismo. Mucho antes Forner 
hizo ver la injusticia que se cometia al tener en el olvido 
al docto valenciano: «No fue el nombradisimo Bacon mas 
digno del magisterio universal, que le ha adjudicado el ol- 
vido del grande hombre que lo llevo por la mano y le indicé 
el camino» (48). 

Vives es digno de codearse con los mas renombrados fi- 
lésofos de todos los tiempos. Lv compara con varios y le da, 
sin mas, la primacia al maestro valenciano: 


«Cuando sean mas leidas sus obras... entonces confesara 
Europa que no el amor de la patria, sino el de la razén, me hace 
ver en Vives una gloriosa superioridad sobre todos los sabios de 
todos los siglos» (49). 


Porque Vives fue el «padre de la restauracién de las le- 
tras en Europa y el hombre de mayor juicio que ha cono- 
cido tal vez la profesién de la Literatura» (50). 

La desgracia de Vives esta en no haber nacido en Paris 
o en Londres. 

«Los tres libros (De dnima) serian un monumento en 


(45) Oracién apologética, pag. 1382. 

(46) Ibidem, pags. 133-134. 

(47) BONILLA SAN MARTIN, A.: Luis Vives y la Filosofia del Rena- 
cimiento, Madrid, 1929, pag. 690. 

(48) Oracién apologética, pag. 132. 


«Hacinado en muchos ejemplares 
duerme Vives y vende un mal poeta 
traducido el Concilio a centenares.» 


(Hxequias, pag. 193.) 


(49) Ibidem, pag. 134. 
(50) Reflexiones sobre la «Leccién critica», pag. 31. 
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Paris o Londres, si el autor por dicha hubiera acertado a 
nacer entre aquellas gentes» (51). 

Vives merece el primado universal porque abrid nuevos 
caminos a la especulacién, reformé el método y sefial6é los me- 
dios practicos para evitar el extravio de la mente, y porque 
cristianizé la filosofia del Renacimiento. La ciencia de Vives 
fue mas Util que la del mismo Platén, porque éste, por ser sis- 
temdtico, fabricador de mundos, fue uno de los que dieron 
ocasion a la necesidad de reforma en las ciencias (52). 

En el siglo xvm1 Bacon era uno de los idolos exaltados 
por la Ilustracién. Pero, «no se ofendan, dice Forner, los 
manes de Bacon; si él hizo admirables pruebas de su pro- 
fundidad en los medios de desentrafiar la naturaleza fisica, 
Vives perfeccioné al hombre» (53), este «ente vario y poco 
comprensible»... (54). «Bacon sin Vives no hubiera hecho 
tanto, y los modernos sin Bacon yacerian aun entre las ti- 
nieblas. Vives mostré cOmo se habian corrompido las cien- 
cias en su origen, progresos y alteraciones y Bacon senal6 
el camino que se debia seguir para evitar la corrupcién y 
hacerlas utiles y verdaderas» (55). 

Se podra objetar que el vivismo no es un sistema filos6é- 
fico. Esto lo sabia muy bien don Juan Pablo: «Vives fue el 
primero que filosof6 sin sistema, y tent6 reducir las ciencias 
a mejor uso» (56). Y esta actitud de Vives, filosofar sin sis- 
tema, mas que un obstaculo, es un aliciente mas para él, ene- 
migo por naturaleza de todo sistema filosdfico. No buscaba 
un sistema al que afiliarse; buscaba una actitud mental, una 
actitud filosdfica, que le permitiera aprovecharse de lo bue- 
no de todos los sistemas. Y para esto, nada mejor que la 
actitud mental ensehada por Vives. Porque, como dice Bo- 
nilla San Martin, «no habiendo sistema, ni escuela, ni maes- 


(51) Discursos filosdficos, Ilustraciones, pag. 366. 
(52) Pasatiempo, pag. 29. 

(53) Oracién apologética, pag. 132. 

(54) Discursos filosdéficos, Ilustraciones, pag. 366. 
(55) Pasatiempo, pag. 32. 

(56) Oracién apologética, pag. 133. 
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tro, claro es que no puede haber discipulos en el exacto sen- 
tido de la palabra, pero hay pensadores que han seguido la 
tendencia general representada por Vives» (57). Uno de 
estos seguidores es Forner. Y antes que él, su tio don An- 
drés Piquer. El mismo Bonilla San Martin habla de Forner 
como del «vivista» y de su tio don Andrés como de «un de- 
clarado vivista» (58). Forner debe a Vives, sobre todo, el 
haber aprendido a «evitar los escollos del error, del engajio, 
de la opinion, del sistema» (59). 

El vivismo no es ni platonismo ni aristotelismo; es mas 
bien una concordia entre estos dos extremos; pero no en 
cuanto sistemas, sino en cuanto actitudes mentales. 

Seguin don Juan Pablo, el vivismo representaria la au- 
téntica filosofia espafola. Y por lo mismo habria que estu- 
diar a Vives y hacerlo vigente en los planes de estudios de 
las Universidades espafiolas. Los maestros espafioles del 
siglo XVI imitaron a Vives, y por eso: «Espana se anticipo a 
recoger los frutos que eran tan suyos. Convirtio hacia si la 
ensehanza del mas docto de sus hijos» (60). Menéndez y Pe- 
layo ha sabido captar esta idea de Forner cuando escribié: 
«Forner invoca el nombre de Vives y quiere levantar sobre 
su sistema critico, combinado con el experimentalismo baco- 
niano, el edificio de una ciencia espafola, distinta asimismo 
de la Escolastica» (61). A esto aspira cuando recrimina a 
sus contemporaneos el olvido en que tienen a este gran es- 
panol, que esta sirviendo de cantera a autores extranjeros, 
que se apropian sus ideas: «En Vives se inspiréd Bacon» (62), 
y Grocio <hallé los materiales con que ordend el Codigo de 
las naciones y la jurisprudencia de los Monarcas» en los 


(57) BONILLA SAN MARTIN, A.: Luis Vives y la Filosofia del Rena- 
cimiento, pag. 567. 

(58) Ibidem, pag. 212. 

(59) Oracién apologética, pag. 133. 

(60) Ibidem, pag. 134. 

(61) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 
iil, pag. 332. 

(62) Oracién apologética, pag. 132. 
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tedlogos formados en las doctrinas de Vives (63). Toda 
Europa se aproveché «de sus documentos» (64). 

Forner asimila el criticismo vivista porque ve en él ese 
transfondo sdlido, firme de la filosofia cristiana tradicional, 
que no se debe confundir con la Escolastica, porque ésta, al 
fin y al cabo, no es mas que un método para explicar la 
filosofia cristiana tradicional (65). 


Otras fuentes del saber filoséfico de Juan Pablo Forner 


Si Forner se declara fundamentalmente vivista no es 
porque sea lector de un solo libro. Conoce también muy bien 
a los autores escolasticos, sobre todo los espanoles del si- 
glo xvi. Y conoce también a fondo al principe de todos ellos, 
Santo Tomas (66). A pesar de sus diatribas contra la Esco- 
lastica, como tendremos ocasién de ver mas adelante, pe- 
netr6d profundamente en el espiritu de la Escuela, y mas a 
fondo que aquellos que en su tiempo se llamaban escolasti- 
cos y defensores de la Escolastica. 

Forner seguia a Santo Tomas fundamentalmente, no al 
pie de la letra, no era esclavo de su letra; porque sabia muy 
bien que la verdad completa, absoluta, no puede estar en 
ningin sistema, aunque ésta se llame Escolastica o Tomis- 
mo. Y este principio le es suficiente para aceptar lo que de 
bueno haya en la Escolastica o en el Tomismo, sin caer, por 
eso, en las redes de los puntos y comas de los maestros de 
esos sistemas, aunque éstos se llamen Santo Tomas. 

Entre los que hemos llamado Papeles de Grinda se pue- 
den individuar los autores mas frecuentemente consultados 
por don Juan Pablo. Sobresalen, por el numero de citas: 
Bacon [«Leia mucho a un tal Bacon» (67)]; Cicer6én; Séne- 


(63) Oracién apologética, pag. 136. 

(64) Ibidem, pag. 134. 

(65) Gramdadticos, Ms. II, fol. 125. 

(66) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fols. 29, 55, 67, 123, 182-189. 
(67) Haxequias, pag. 6. 
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ca, a quien dedica un encendido elogio en la Oracidén apolo- 
gética: «Gran Séneca, egregio honor del Portico, filésofo 
G@nico que puede oponer sin rubor el imitador Lacio a la 
gloriosa Grecia» (68). Platén y Aristételes tienen también 
amplias referencias en las notas fornerianas. Fil6n, Jambli- 
co, etc. Y entre los autores cristianos de la antigiiedad so- 
bresale San Agustin, que fue la fuente donde bebié las no- 
ticias de la antigiiedad, especialmente en materia de opinio- 
nes filosdficas (69). De los fildsofos nacionales pocos son los 
que escapan a la cita de Forner. Sobresalen Pedro de Valen- 
cia, Gédmez Pereira, a quien refuta alguna vez en materias 
de psicologia (70), Miguel Palacios, Fox Morcillo, Melchor 
Cano, Vitoria, Suarez, y superan a todos los demas Juan 
Luis Vives y Raimundo Lulio. 

Deciamos que Forner acepta la verdad aunque se halla- 
ra en el campo adversario. Por eso sacara también sus pe- 
pitas de oro filosdéfico de aquellos autores a quienes mas 
combate. Entre los autores citados por Forner, mas 0 menos 
contemporaneos, sobresalen los siguientes: Voltaire (71), 
Pope (72), Condillac, Locke (73), Rousseau (74), Newton (75), 
Wolf (76), Leibniz (77), Montesquieu (78), Bayle (79), Hei- 
necio (80). 


(68) Oracién apologética, pags. 104-105. 

(69) Papeles de Grinda: Aristételes, legajo 4 bis, fols. 232, 226, 
227; Platén, tbidem, fols. 225, 233, 234, 237. 

(70) Ibidem, fols. 226, 228. 

(71) En las notas gue siguen nos limitamos a las referencias que 
se encuentran entre los Papeles de Grinda. Voltaire tiene amplias re- 
ferencias en todas las obras fornerianas, sobre todo, en el Preserva- 
tivo contra el ateismo y en las Ilustracionés a los Discursos filoséficos 
sobre el hombre. Papeles de Grinda, legajo 4 bis, pags. 151, 153, 156, 
i Pat 

(72) Ibidem, pags. 156-157. 

(73) Ibidem, pags. 175-176, 177-179, 226-227. 

(74) Ibidem, pag. 172. 

(75) Ibidem, pags. 190-191. 

(76) Ibidem, pags. 226-227. 

(77) Ibidem, pag. 226. 

(78) Ibidem, pag. 173. 

(79) Ibidem, pag. 180. 

(80) Ibidem, pag. 157. 


De entre los fildsofos eminentes de su tiempo uno sdlo 
se escapa a la cita erudita de Forner: Kant. No hemos po- 
dido encontrar ni una sola huella que nos indique que lo ha 
leido. Y es raro en verdad. Podemos dar por descontado que 
no llegaron a sus manos ni la Critica de la razon pura, ni 
la Critica de la razén practica, ni alguna otra obra kantiana. 
De lo contrario, hubieran llamado la atencién de Forner; y 
esto se habria traducido en una nota, en una referencia cual- 
quiera de aprobacién o de repulsa. 


II.—Criterios filoséficos de Juan Pablo Forner 


Forner leia y leia autores de filosofia y marcaba sus pre- 
ferencias al apoyarse en un autor mas que en otro. Pero no 
se esclaviz6 nunca a sistema ni autor alguno. Lo mismo que 
el Padre Feijoo, podia haberse definido «ciudadano libre 
de la Reptblica de las letras», porque sabia mejor que na- 
die que los «entendimientos son libres y el intento de tirani- 
zarlos es un furor, que no ha producido nunca sino disputas, 
debates y querellas escandalosas, con notable perjuicio del 
honor y de los progresos de la sabiduria» (81). 

Lector de muchos libros y hombre de muchas letras, lo- 
gro desde muy joven la armonia entre la Filosofia y las 
Ciencias, entre la experiencia atenta y la reflexion reposada, 
entre la critica de la razén y la aceptacién voluntaria, inde- 
fectible de las exigencias de la fe. Esta es su base, su punto 
de partida para el quehacer filosdfico. 


Es ecléctico por propia confesién (82). Ecléctico lo con- 
sideraba también Menéndez y Pelayo: «En él, como en su 
tio y maestro el Médico Piquer, vive el espiritu de la cien- 
cia espanola, y una y otro son eclécticos» (83). 


(81) Observaciones..., § 3. Dictamen fiscal, § XXVI. 
(82) Antisofisma, pag. LVI. 


(83) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, 
III, pag. 330. 


154 


Eclecticismo 


El eclecticismo es una posicion tomada a sabiendas y a 
sabiendas defendida por Forner. Son varias las obras en las 
que de un modo explicito, como hemos visto ya, o de un 
modo implicito, se declara ecléctico. Y no hay que extrafar- 
se de esto porque dos de los fildsofos mas admirados, Vives 
y Séneca, fueron también eclécticos. El eclecticismo es para 
Forner, como veremos después, una de las notas de la autén- 
tica filosofia espafola. La mayoria de los llamados fildso- 
fos independientes del siglo xvI y xv son eclécticos: des- 
de Fox Morcillo, que trata de armonizar sistemas tan dis- 
pares como los de Aristdételes y Platon hasta Isaac Cardoso, 
que escribe un tratado titulado Philosophia libera en el que 
intenta recoger, ni mas ni menos, lo valido de cada autor, 
sin bajar a compromisos de escuela. En el mismo siglo XVIII 
la mayoria de los filésofos no afectos a ninguna escuela 
eran eclécticos. Ya lo hemos visto de su tio Piquer, y es 
evidente en Feijoo (84). 

Forner, como su tio Piquer (85), parte de este principio 
base del sistema ecléctico: La verdad no esta vinculada a 
un solo sistema filosdfico. Pero no por ser ecléctico lo va- 
mos a tachar de relativista, aunque no todo relativismo sea 
malo (86). Forner no es aficionado a cambiar de ideas, se- 
gun la filosofia de moda. Tampoco se entusiasmaba con las 
«ideas brillantes» y deslumbrantes del momento (87) y me- 
nos si estas eran ideas peregrinas. Por lo mismo tampoco se 
dedicaba a excitar la curiosidad y la <hilaridad» publica con 


(84) MINDAN MANERO, M.: «La doctrina del conocimiento en An- 
drés Piquer», Revista de Filosofia, nim. XV (1956), pag. 543) 

(85) PIQUER, A.: Discurso sobre la aplicacién de la Filosofia, Ma- 
drid, 1557, pag. III. 

(86) Algo de relativismo quiz4 se pueda encontrar en alguna de 
sus expresiones, verbigracia: «La filosofia escolastica puede ser buena 
para la teologia del siglo XIII; pero es perniciosa al jurista, al mé- 
dico, porque esclaviza el entendimiento que necesita de plena libertad». 
Dictamen fiscal, § XXVI. 

(87) Hxequias, pag. 6. 
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acrobacias intelectuales (88), cosa harto frecuente en tiem- 
pos de crisis intelectual, como los que le toco vivir. Las po- 
lémicas literarias le hicieron adquirir aquel aplomo y verdad 
que se advierte en sus composiciones. Porque obligado a ha- 
blar con sus adversarios se veia en la necesidad de escribir 
con mucho tino y prudencia (89). Antes de emitir una idea 
o antes de admitirla pensaba muy seriamente las razones en 
pro o en contra y se decidia finalmente hacia donde «se in- 
clinaba el platillo mas pesado» (90). A pesar de lo que se 
dice de él, con sobrada frecuencia (91), estaba convencido de 
que la verdad puede tener varios aspectos y no hay que ad- 
herirse tenazmente a uno con exclusién de los demas (92). 
Esta maleabilidad de pensamiento es la que le hizo odiar 
tan fieramente a los dogméaticos y a los sistematicos, llama- 
ranse escolasticos o enciclopedistas. Su aparente relativismo 
no es un escepticismo, por asi decir, de buen tono, sino un 
armonismo que implica un gran respeto intelectual y una 
justa valoracién de los diversos modos de pensar, que se han 
sucedido a lo largo de la Historia de la Filosofia. 

El autor de las Cartas desde Paris (93) acusaba a 
Forner de parcialidad porque «la Oracién apologética ani- 
quila a los colosos extranjeros y eleva sobre las nubes los 
enanos de la Patria»; de esta acusacién se defiende afirman- 
do explicitamente su gran respeto por los «grandes hom- 
bres extranjeros» (94). 

El eclecticismo de Forner no es escepticismo, sino todo 
lo contrario. Admite, en teoria y en la practica, la capaci- 
dad de progreso de la razon. Por eso precisamente critica a 
los escolasticos y tomistas, que se aferran al modo de pen- 
sar del siglo xm sin tener en cuenta los progresos de la 


(88) Conversaciones familiares, pag. 30. 

(89) VILLANUEVA, L.: Noticia biogradfica, BAE, tomo LXTII, pa- 
gina 264. 

(90) Observaciones..., § 1. 

(91) COTARELO Y MorI, E.: Iriarte y su época, pag. 222. 

(92) Gramdaticos, Ms. TI, fol. 256. 

(93) ANONIMO: Cartas desde Paris, pag. 40. 

(94) Pasatiempos, pag. 21. 
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ciencia. No se debe esclavizar el entendimiento deteniéndo- 
le solamente «en una secta o en un solo nombre o unos solos 
dogmas» (95); o como decia su tio Piquer, «ningtn fildsofo 
ha alcanzado todas las verdades» (96). 

Es ecléctico porque !a filosofia ecléctica <ha sabido for- 
mar un cuerpo de doctrina sdlida y provechosa, entresacan- 
do de cada secta las cosas ya demostradas» (97). 

Su odio mortal a los sistemas y su antidogmatismo filo- 
sofico no suponen, ni mucho menos, la negacién de la ver- 
dad, sino que estan suponiendo la conviccién de que la pro- 
pia filosofia se la ha de elaborar cada uno personalmente 
para si; no puede uno limitarse a hacer suya la labor de 
los predecesores, por grandes y eminentes que éstos sean. 
Porque por filosofia ecléctica, segin Piquer, «se entiende un 
modo de filosofar en que el entendimiento no se dedica ni se 
empena en seguir a un solo fildsofo, formando sistema de 
sus sectas, sino que se toma de todos aquello que en cada 
uno de ellos le parece verdadero» (98). 


Esta actitud seria contraria a la esencia misma de la 
filosofia, si no mediara después la reflexion personal, la ela- 
boracion personal. Porque la filosofia es una labor persona- 
lisima. Y aqui reside precisamente el gran mérito y la gran 
ventaja del eclecticismo porque con él se evita, a juicio de 
Forner, uno de los mayores obstaculos en la busqueda de la 
verdad, a saber, el comprometerse en cuerpo y alma con una 
escuela o con un autor. Decidirse por la filosofia ecléctica 
es elegir el mejor camino, el camino de la libertad, tan nece- 
saria en todas las manifestaciones del saber; sin esta li- 
bertad no puede existir un auténtico amor por la verdad: 
«Hasta ahora creiamos que el gran beneficio de la Filoso- 
fia ecléctica se reducia a habernos sacado de la servidumbre 


(95) Dictamen fiscal, § VII. 

(96) PiIqupR, A.: Discurso sobre la aplicacién de la Filosofia, Ma- 
drid, 1757, pag. 85. 

(97) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(98) PIQUER, A.: Discurso sobre la aplicacién de la Filosofia, Ma- 
drid, 1757, pag. 28. 
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a que nos tenia condenados la opinién y a haber recobrado 
sus primitivos derechos el entendimiento del hombre» (99) . 

Forner mantiene siempre a salvo el aspecto trascenden- 
tal de la verdad como tal, porque ésta, en definitiva, tras- 
ciende el modo de pensar del fildsofo; de lo contrario se 
caeria en un puro subjetivismo, cosa que se abstiene siem- 
pre de afirmar. 


Desprecio por los sistemas filoséficos 


Si alguna cosa hay clara en el pensamiento de don Juan 
Pablo es su desprecio por los sistemas filosdéficos, en cuanto 
tales, porque «son el lujo de la sabiduria; y en esto el lujo 
es también vicio» (100). Abundan en sus obras parrafos: 
elocuentes a este respecto. Baste este ejemplo que nos aho- 
rrara toda una serie de citas: «Son despreciables los sis- 
temas metafisicos, sean antiguos o sean modernos, que: 
reducen la filosofia a un poema estéril o aparato de pura os- 
tentacién que limita el uso del Universo a un espectaculo: 
imaginario y de mera curiosidad» (101). 

La razon de este desprecio por los sistemas no esta en: 
que la filosofia, como tal, no permita sistematizacién. Quiza 
se deba a que—al menos en gran parte—la situacién inte- 
lectual de la segunda mitad del siglo xvi hacia imposible 
una sistematizacién valida. A esto hay que afadir el mismo 
temperamento de Forner y su dedicacién, por entero, a la 
polémica y a la critica que le marcaron la pauta a seguir 
en Filosofia: el utilitarismo. De esta actitud deriva su mis- 
ma definicién de Filosofia: 


La Filosofia «es la ciencia mAs util..., mas necesaria a las 
miserias de la vida, a las tinieblas del entendimiento, a las 
relajaciones de la voluntad; la ciencia que mejora al hombre, 
cuanto cabe en la limitacién de su ser. En una palabra, la cien- 


(99) Antisofisma, pag. LVI. 


(100) Dictamen fiscal, § XXXV. 
(101) Ibidem. 
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cia que hace guerra a los errores y vicios y cifra en si la suma. 
felicidad humana guidndola a su perfeccién y manifestando a los. 
ciegos mortales los misterios y usos de la comin madre Natu- 
raleza» (102). 

«La Filosofia es el auxilio universal con que se prepara el 
entendimientc para que en el ejercicio de la vida y las profe- 
siones practicas sepa el hombre discernir lo verdadero de lo 
falso, lo bueno de lo malo, lo Util de lo pernicioso»y (103). 


Por lo mismo puede decir que: «esta filosofia es necesa-- 
ria al tedlogo, al canonista, al jurista, al médico, al politico, 
al economista; en una palabra, a todas las profesiones de las. 
ciencias y artes practicas, teniendo todas por objeto la ver- 
dad, la bondad» (104). El verdadero fin de la filosofia no es. 
otro que «proporcionar a! hombre el conocimiento de lo ver- 
dadero y de lo bueno» (105). 

Tampoco dejé de tener su peso en este odio antisistemdtico. 
el constatar que los cultivadores de los sistemas mas céle- 
bres se habian metido en una especie de callején sin salida.. 
Llega a decir que los «sistemas imaginarios en la filosofia 
son efectos de la ignorancia humana en medio del saber que. 
ostentan sus inventores» (106). Y la razén es bien sencilla: 
«Estos sistemas no representan al hombre y al universo: 
como ellos son en si, sino como sus autores han querido cons- 
truirlos» (107). 

Entre estos sistemas que él califica como imaginarios: 
incluye los de Platén (108), Aristdteles (109), Zenon (110), 
Epicuro (111), Descartes (112) y Leibniz (113). Y no trata 


(102) Preservativo, pags. VII-VIII. 

{103) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(104) Ibidem. 

(105) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 193. 

(106) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(107) Ibidem. 

(108) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 360, nota 1: 
«Plat6n, gran fabricador de deidades». «Error de un hombre, pero su- 
blime error» (ibidem, pag. 368). 

(109) Ibidem, pag. 360. 

(110) TIbidem. 

(111) TIbidem. 

(112) Ibidem. 

(113) Ilustraciones a los discursos filosdficos, pags. 245-246. 
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de enumerar exhaustivamente, sino simplemente de poner 
algin ejemplo. Los mundos inventados por todos estos fild- 
sofos sistematicos «son ciertamente muy diversos del que 
habitamos..., sdlo existen en la regién de las quimeras y 
sélo son buenos para alimentar la locuacidad de la gente 
ociosa y estéril» (114). 


En esta critica coincide con Feijoo, quien tampoco sabe 
encontrar utilidad alguna en las prolijas especulaciones de 
tantos hombres de ingenio; a Descartes lo acusa de ha- 
ber querido «reglar toda la fisica por imaginaciones e 
ideas» (115). Estas «imaginaciones» de que habla Feijoo 
son precisamente el objeto de las burlas fornerianas en su 
critica contra los sistemas filosdficos. 

La filosofia para Forner hay que entenderla, pues, en 
un sentido muy amplio, en el sentido etimolégico de la pa- 
labra: amor a la sabiduria. Es un amor a la sabiduria que 
rechaza las ideas preconcebidas y los razonamientos discur- 
sivos fundados en ellas. Es un amor a la sabiduria que pro- 
pugna un conocimiento directo, experimental de la natura- 
leza; aquel «gran magisterio de la naturaleza y de la expe- 
riencia»y en que Feijoo fundaba el florecimiento del saber 
occidental, como un saber «cualitativamente» diverso de las 
demas culturas (116). 


Pero también en los sistemas imaginarios se encuentra 
algo aprovechable: «Es verdad que estos sistemas han pro- 
ducido, por la conexién de las cosas bastantes adelantamien- 
tos en la investigacion de lo bueno y de lo Util» (117). Aun- 
que estos méritos no se deberian atribuir a los sistemas 
imaginarios como tales, sino mas bien a la filosofia ecléc- 
tica que ha sabido encontrar el granito aurifero entre tanta 
escoria (118). Al condenar los sistemas imaginarios cree 


(114) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(115) FElJ00, J. B.: Teatro critico, V, XI, 8. 
(116) Ibidem. 

(117) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(118) Ibidem. 
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seguir el consejo de San Pablo que exhorta a «guardarse 
de las vanidades filoséficas» (119). 

Adviértase bien que no rechaza el sistema en si; por- 
que todo filodsofo que se precie de serlo tiene forzosamente 
que sistematizar su filosofia, su pensamiento, de algun 
modo. Lo admite, sin reservas (120). Los sistemas que él 
rechaza son los «antojos y caprichos de un bando de profe- 
sores discordes entre si en la arbitraria metafisica adop- 
tada por ellos» (121). A pesar de no comulgar con estos 
sistematizadores imaginarios, sabe respetar y valorar el es- 
fuerzo intelectual de los mismos: «Erraron estos fildsofos, 
mas no por eso desmerecieron del nombre y dignidad de ta- 
les» (122). Alaba la filosofia pagana—sistema imaginario 
por excelencia—, pero Unicamente por el intento de mejorar 
la razon que se advierte en ella, y también por su sinceri- 
dad: «Demostré las verdades genéricas y desconfid de los 
dogmas parciales y peculiares, no vendiéndolos sino como 
conjeturas que podian servir al cultivo de la razon» (123). 

Pero, en definitiva, los sistemas imaginarios son conde- 
nables: 


«En suma, los sistemas de filosofia, fabulas tan dafiosas a 
los adelantos de las ciencias como las antiguas sibariticas a 
la pureza de las costumbres, ninguna otra utilidad dan de si sino 
la de admirar la extraordinaria habilidad de algunos hombres 
para ordenar naturalezas y universos inttiles, y aquellas apa- 
riencias admirables con que hacen pasar por interpretaciones de 
las obras de Dios las que son, en el fondo, adivinaciones tan 
poco seguras como las de los artspices o agoreros» (124). 


De todo esto resulta la incongruencia de quienes se afe- 
rran a un sistema y no quieren saber nada del resto de la 
filosofia. El seguir un solo sistema es, en definitiva, valerse 


(119) Dictamen fiscal, § XXXIV. 
(120) La corneja sin plumas, pag. 12. 
(121) Noticia de las aguas..., pag. IV. 
(122) Preservativo..., pag. XVIII. 
(123) Ibidem. 

(124) Oracién apologética, pag. 18. 
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tnicamente del pensamiento de uno o de muy pocos hom- 
bres que lo han ideado. Y como todo hombre es falible y 
su pensamiento susceptible de muchas correcciones, ence- 
rrarse obstinadamente en un sistema, aunque tenga tres 0 
cuatro principios universalmente reconocidos como validos, 
es absolutamente anticientifico, porque esta en contradiccién 
con el natural y evidente progreso de que todas las ciencias 
son susceptibles. 


Maestros y discipulos en Filosofia 


Ningtin pensador que lo sea de verdad puede adherirse 
a la escuela de un fildsofo o a un sistema, porque su pensa- 
miento se vera necesariamente coartado en mil modos y ma- 
neras. La Historia nos demuestra que los grandes genios 
—afiliados quiza en su juventud a un sistema o escuela— 
han terminado rompiendo los moldes que los aprisionaban 
y han creado su propio mundo intelectual, que se ha conver- 
tido, a su vez, al ser adoptado por otros imitadores, en sis- 
tema o escuela. Los grandes genios, los pensadores no pue- 
den afilis se a un sistema; han de construirse el suyo pro- 
pio. «zp. viarse el traje intelectual de otro es senal cierta 
de pereza intelectual, es querer «medir como con compas 
el entendimiento de los hombres y nivelar su voluntad a la 
plomada de sus imaginaciones fantasticas» (125). Bacon tie- 
ne un parrafo en el Novum Organon, en el que sin duda se 
inspiré Forner para formular estas ideas acerca de la inde- 
pendencia intelectual y de sus diatribas contra los sistemas: 
imaginarios: «Todos los sistemas filoséficos que sucesiva- 
mente se han ido inventando son otras tantas obras drama- 
ticas, que los diversos filésofos han dado a luz y han venido 
cada uno a su vez a representar; obras que ofrecen a nues- 
tras miradas otros tantos mundos imaginarios y verdadera- 
mente compuestos para la escena» (126). 


(125) Hxequias, pag. 8. 


(126) Citado por Mindan Manero en «La doctrina del conocimien- 
to de Andrés Piquer», Revista de Filosofia, nam. XV (1956), pag. 5438. 
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Pero no niega don Juan Pablo la necesidad del influjo 
de unos autores en otros. Se puede ser original siguiendo el 
pensamiento de otro porque «un pensamiento puede presen- 
tarse de mil modos distintos... Poco importa que el pensa-~ 
miento sea de otro, si yo lo hago mio con la novedad de una 
forma diversa. Decir siempre cosas nuevas no es posible a 
la limitacién de la comprehensién humana. Decirlas con no- 
vedad es lo que se estima» (127). Son cosa muy diversa la 
copia y la emulacién de las obras ajenas. El que copia es 
esclavo, el que emula es competidor. Asi se aventajé Platon 
a Cratilo; asi Ciceron a Craso... El copiante nunca sale de 
las huellas de su original, y por lo mismo nunca le debe su 
arte un paso mas en su practica. El émulo, o llamémosle 
imitador, se pone al lado de aquellos a quienes desea emu- 
lar, y siguiéndoles a la par por la misma senda, tal vez los 
deja atras, o por lo menos procura no ser vencido en la ca- 
rrera (128). 

Es imposible evitar este influjo de los maestros en los 
discipulos o de unos autores en otros. Sin solucién de con- 
tinuidad el proceso histérico de la filosofia lo demuestra: 
«Sobre los principios que hallaron establecidos, formaron de 
suyo nuevas combinaciones; extrajeron consecuencias ya 
muy remotas de aquel primer manantial; y labraron siste- 
mas verdaderamente hijos de su talento» (129). En este 
parrafo que acabamos de transcribir tenemos indicada en 
breves rasgos cual debe ser la labor del fildsofo. En filoso- 
fia es licito servirse de las conquistas de los predecesores, sin 
caer, por eso, en la nota de plagiarios, porque «hay cosas que 
siendo en si pequehas y cenhidas ofrecen ocasién para en- 
grandecerlas y ampliarlas hasta tal punto, que apenas de- 
jan rastro de lo que fueron en su origen. Y tal es el campo 
en que se ejercita la filosofia. Como ésta estriba en el ra- 
ciocinio, y como la propiedad del raciocinio es inferior unas 


(127) La corneja sin plumas, pag. 11. 
(128) Haxequias, pags. 101-102. 
(129) La corneja sin plumas, pag. 12. 
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cosas de otras; facilmente se deja entender que de las inven- 
ciones de un filésofo puede colegir otro tanta multitud de con- 
secuencias, que al fin desaparezca la idea primitiva, y quede 
en pie el edificio que sobre ella levanté el nuevo arquitecto». 
Tales fueron los sistemas de Descartes, tales los de Leibniz 
y tales los del celebérrimo Isaac Newton. «Se han hecho 
esfuerzos poderosos para convencer de plagio a estos gran- 
des hombres. No lo fueron: fueron raciocinadores» (130). 

Pero una cosa es el influjo y otra el dominio abusivo del 
maestro sobre el discipulo. Aristoteles fue discipulo de Pla- 
ton y Aristételes esta influenciado por su maestro—y quiza 
mas profundamente de lo que de ordinario se cree—y, sin 
embargo, en la doctrina fundamental Aristdoteles se lanza 
por caminos diversos de los pisados por Platon. Y por esto 
precisamente Aristdteles figura como astro de primera mag- 
nitud en el cielo de la filosofia. Si se hubiera reducido a re- 
petir la doctrina de Plat6n—como los escolasticos y tomis- 
tas hacen con las de sus maestros—su nombre habria que- 
dado eclipsado por el del maestro. Otro tanto paso con los 
escolasticos espaholes del siglo XVI, «quienes sin dejar de ser 
aristotélicos abominaban la barbarie arabo-escolastica e imi- 
taban al principe de su secta no solo en la cultura y exqui- 
sito modo de tratar la filosofia, sino también en la libertad 
juiciosa, que no se esclaviza servilmente a las opiniones de 
Aristoteles» (131). 

Ese dominio 0 esa sujeciOn abusiva es lo que condena 
don Juan Pablo en la Escolastica: los fautores de este siste- 
ma se limitaban a repetir mecdnicamente las férmulas es- 
tereotipadas del escolasticismo, sin originalidad y sin abrir 
caminos nuevos al pensamiento humano, de modo que «visto 
un escolastico estén vistos todos» (132). 


(130) La corneja sin plumas, pag. 12. 
(131) Dictamen fiscal, § III. 
(132) Hwequias, pag. 43. 
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La razén y la revelacién 


Forner exigia la maxima libertad para la filosofia y para 
el fildsofo. Esta libertad Unicamente podra estar limitada 
por las directrices trazadas por la revelacion. Aunque no se 
trata propiamente de un limite, sino mas bien de una ayuda, 
para seguir por el buen camino: «Merced a la divina institu- 
cidn del Cristianismo, ha logrado la filosofia mayor segu- 
ridad y evidencia en los puntos mas arduos e inextricables 
cuales son todos los pertenecientes a la Dinividad y al hom- 
bre» (133). Y es que no puede existir contradiccién alguna 
entre la razon y la revelaciOn. Forner supo conjugar admi- 
rablemente—quiza mejor que ningun otro pensador de su 
tiempo—las verdades reveladas con los derechos de la ra- 
zon. Su posicién es bien precisa: La razon ha sido debili- 
tada por el pecado original y debe ser ayudada por la reve- 
lacion. Pero entre las dos no puede haber conflicto alguno. 
Si existe, no puede ser nada mas que aparente, y en todo 
caso, se ha de dar crédito, sin mas, a la revelacion (134). La 
razon tiene sus limites, no hay que pretender explicarlo 
todo «porque la capacidad humana pierde tanto por no in- 
vestigar como por querer investigarlo todo. Del primer 
modo permanece ruda y estupida y del segundo... deja de 
ser racional y para en delirante» (135). 

Se sentia seguro en su ortodoxia. Por eso su afan de 
libertad no supuso nunca un choque con el tribunal de la 
Inquisicién. Cuando en las disputas sobre el Teatro en Se- 
villa vio la posibilidad de que, inocente como era, lo pu- 
dieran delatar al tribunal inquisitorial, se escandalizé de 
tanta audacia y procuré hacer bien patente su ortodoxia: 
«Un hombre que esta reconocido en Europa por uno de los 
defensores publicos de la Religion...» (186). «Pasan de cua- 


(183) Preservativo, pag. XXII. 

(1384) Discursos filosdéficos, BAE, tomo LXIII, pags. 358-359. 
(135) Hxequias, pag. 106. 

(1386) Respuesta del cura de Mairenilla, Ms. V, fol. 68. 


tro las obras diddcticas que el autor de la Loa ha publicado 
en defensa de la Religién...» (137). «El autor de la Loa ha 
luchado a brazo partido con los fildsofos contaminadores 
que han tratado de derribar por los cimientos el sacrosanto 
edificio de la Religién...» «De los pocos defensores publi- 
cos que hoy tiene la Religidn en Espafia es el autor de 
la Loa el que con mas fervor, mas intencién y mas peligros 
ha peleado contra los impios del tiempo; no hallandose tal 
vez obra suya, grande o pequefia, en que directa o indirec- 
tamente no haya declarado la abominacién justisima que le 
merecen las funestas doctrinas que han desbaratado al fin 
la Monarquia mas poderosa de Europa» (138). 


Pero la libertad que para la filosofia y para la ciencia en 
general exige no era la desatadura de toda traba y de todo 
freno. Era la libertad, la independencia que deja a la au- 
toridad y a las <autoridades» filosdficas en su puesto justo, 
en el puesto que les pertenece y no otro, ni mas alto, ni mas 
bajo. Ni el magister dixit y se acab6é toda discusion, ni el 
pensar que antes de uno no se ha hecho nada positivo en 
Filosofia. Forner pedia aquella libertad que todo fildsofo 
necesita para serlo de verdad. Tiene a este respecto unos 
parrafos elocuentes en la Oracidén apologética, Se desenca- 
dena en diatribas contra aquellos que dicen que en Espafia 
hay que pedirle permiso a un fraile para pensar, que en Es- 
pana no hay libertad. Y expone en qué consiste la auténtica 
libertad de pensar: 


«En Espafia no se piensa: la libertad de pensar es descono- 
cida en aquella Peninsula: El espafiol para leer y pensar nece- 
sita la licencia de un fraile... Pero, qué es lo que no se piensa 
en Espafia?... Es verdad: Los espafioles no pensamos en muchas 
cosas; pero sefhaladlas especificamente y daréis con ellas un 
ejemplo de nuestra solidez y vuestra ligereza... ;Qué privilegios 
dan las letras al hombre para que pueda persuadir y ensenar en 
los libros aquellas acciones que ejecutadas se castigan con el 


(137) Al publico sevillano, Ms. V, fol. 156. 
(138) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 5. 
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dogal o con la cuchilla?... Vale mas ser sabios con sobriedad 
que caer por demasiada sabiduria en errores de que se avergon- 
zaria la misma insensatez...» (139). 


No quiere la libertad tan caracteristica de la razon 
dieciochesca que pretende descubrir caminos nuevos para 
todo, como si nadie hubiera pensado antes que los <ilustra- 
dos» (140). 

Lo que Lain Entralgo dice de Menéndez y Pelayo—alma 
gemela de Forner en tantas cosas—podemos aplicarlo lite- 
ralmente a don Juan Pablo: «Mas que filosofar libremente 
por un camino libremente elegido, le gusta ser libre él mis- 
mo para escoger entre varios o para combinarlos ecléctica- 
mente» (141). 

Con su rebeldia a enrolarse en un determinado sistema 
no pide nada nuevo; exige, ni mas ni menos, la libertad que 
él ha visto siempre en el Cristianismo, en las Escuelas filo- 
sdficas cristianas, la que la Iglesia catdlica ha fomentado 
siempre, la que permitid que un Santo Tomas se declarase 
rebelde a las normas de las escuelas de su tiempo y le permi- 
tid llegar a ser una lumbrera en la ciencia (142). ;Por qué, 
pues, se ha de seguir a Santo Tomas al pie de la letra? ; Lo 
que él hizo no lo pueden hacer los fildsofos de hoy? (143). 


Modo practico de proceder 


Hemos visto que Forner no rechazaba ningun sistema fi- 
loséfico, porque en todos, incluso los mas imaginarios y 
absurdos, se puede encontrar algo positivo. Como decia don 
Andrés Piquer: «No hay ningtn filésofo, por disparatado 
que sea, que a lo menos no haya dicho alguna verdad» (144). 


(139) Oracién apologética, pags. 21-24. 

(140) Ibidem, pag. 28. 

(141) Citado por Salvador de Bonis, «Posicién filoséfica de Me- 
néndez y Pelayo», Crisis, nim. 3 (1956), pag. 421. 

(142) Dictamen fiscal, § XVI. 

(143) Ibidem, § XXXIII. nares ‘ 

(144) PIQUER, A.: Discurso sobre la aplicacién de la Filosofia @ 
los asuntos de la Religién, Madrid, 1757, pag. 85. 
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Segtin el mismo don Andrés Piquer el modo practico de pro- 
ceder en esta seleccién es el siguiente: Estudiar ante todo 
los fildsofos precedentes, primero los mas antiguos como 
fuentes originarias del saber; después se han de estudiar 
también los modernos para ver lo que afadieron; de todos 
ellos se asimila lo que parezca conforme con la verdad; pero 
si se quiere ser verdadero fildsofo y no un mero «coplero 
repetidor», hay que afiadir a todo ese material acumulado 
lo que el fil6sofo haya averiguado por propia experiencia 
y reflexién. Sdlo de este modo se podra formar un cuer- 
po de verdades sdlidas, que sirva de base a las generaciones 
futuras (145). 


Porque don Juan Pablo era critico, tuvo que mantenerse 
al margen de cualquier filiacién filosdfica. Porque evitdé el 
escollo del escolasticismo, en el que hubiera sido casi natu- 
ral que se enrolara dado su caracter de apologista de la Re- 
ligidn, pudo gritar muy alto contra todos los innovadores, 
que se desviaban; y porque él era innovador como el que 
mas, sin chocar por eso con las normas de la ortodoxia (146) 
pudo gritar contra los escolasticos anquilosados en unas es- 
tructuras anacronicas. Y si era independiente y critico tenia 
forzosamente que ser ecléctico. El Eclecticismo, dice, es la 
unica via honesta en Filosofia porque se aprovecha de todo 
lo bueno de cada sistema, no despreciando ninguno, y no se 
deja caer enredado en las mallas exclusivistas de ninguno 
de ellos. Los principios fundamentales de la Filosofia no 
son de Platén ni de Aristdételes; por eso, nadie—ni persona 
ni sistema—puede tener la verdad en exclusiva. La verdad, 
como tal, aunque haya sido un fildsofo concreto quien haya 
descubierto alguno de sus aspectos, es propia de quien la 
vuelve a pensar. Esta «recreacién» de las verdades supre- 
mas, de los principios fundamentales de la Filosofia es lo 
que convierte a uno en fildsofo. Ahora bien, si la actividad 


(145) PIQUER, A.: Dictamen sobre la reforma de los estudios mé- 
dicos en Espana, Obras péstumas, pag. 169. 
(146) Respuesta a los desenganos, Ms, V, fol. 150. 
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de un filésofo no es repensar, sino repetir el modo y las ver- 
dades pensadas por otro, no se le puede incluir en el gremio 
de los filésofos porque no hace nada que constituya la labor: 
fundamental del fildsofo. Aqui esta latente otra idea del 
doctor Piquer, a saber, que la Filosofia no se puede consi- 
derar como obra de un solo fildsofo—oponiéndose en esto al. 
modo de pensar de Descartes—, sino que ha de ser obra so- 
lidaria de muchos fildsofos y de muchas generaciones (147).. 

Forner era ecléctico porque tenia un gran sentido del 
progreso histdrico. La civilizacion, la cultura, no lo consigue 
todo de golpe, ni se progresa a saltos, sino paulatinamente; 
los nuevos valores que van apareciendo con el correr de la 
historia es lo que se ha de aprovechar, prescindiendo de las. 
formas y métodos validos quiza para una determinada épo- 
ca o coyuntura historica, pero superados en otra posterior. 
Estacionarse, por ejemplo, en el siglo xvi es ir contra la 
historia. Este sentido del progreso es el que le hace suble- 
varse contra aquellos malos seguidores de Santo Tomas. 
y de la Escolastica en general, que no saben apreciar ni 
distinguir los signos de los tiempos y se estan, tan a gusto, 
en el caparazon cultural del siglo x1, siendo asi que tienen 
ya de por medio unos siglos de progreso y de cambios es- 
tructurales que han inutilizado lo que aquellas formas te- 
nian de temporales. Forner guard6o cuidadosamente su inde- 
pendencia de pensamiento porque consideraba las tendencias: 
simplificadoras y unificadoras como las raices del error fi- 
loséfico. El lector de un solo libro, el seguidor de un solo 
sistema no puede tener una vision completa de todo el pa- 
norama, filosdfico. 


Los escollos del eclecticismo 


Para ser buen ecléctico hay que esquivar algunos esco- 
los que tan frecuentemente hacen degenerar el eclécticismo 


(147) PiIQquER, A.: Discurso sobre la reforma de los estudios mé- 
dicos en Espana, Obras pdostumas, pag. 169., 
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en relativismo, subjetivismo e incluso escepticismo. En pri- 
mer lugar, no se debe almacenar de un modo informe el ma- 
terial recogido en el examen de cada sistema, sino organi- 
zarlo, haciendo de todos esos elementos un cuerpo ordenado, 
una sintesis personal. En segundo lugar, no se debe caer en 
el extremo contrario, a saber, querer organizar o sintetizar 
posiciones que se repelen. Y, en tercer lugar, hay que tener 
en cuenta que el eclecticismo no es valido para todo. Existe 
un ramo de las ciencias donde el eclecticismo no tiene ca- 
bida: la Teologia. Porque los principios en que se basa el 
tedlogo son la Escritura y la Tradicioén, donde no cabe el 
seleccionar, sino el aceptar en bloque (148). 


Existe, ademas un eclecticismo de mala ley. El eclecticis- 
mo del error. Sobre esto tiene el doctor Piquer un parrafo 
que, sin duda, inspird mas de una diatriba de su sobrino: 
«Los sectarios del tiempo presente son una casta de ecléc- 
ticos de mala condicién, pues dudan tomando de todos los 
modernos y de los antiguos que coinciden con ellos, cuanto 
les hace al caso para hacer una junta de errores; al revés 
de los buenos eclécticos, que entresacando las doctrinas de 
todos los fildsofos procuran hacer una junta de verda- 
des» (149). 

Como divisa de su eclecticismo, tanto Piquer como su 
sobrino y discipulo Forner, habrian tomado las palabras de 
San Pablo: «Omnia autem probate, quod bonum est tenete» 
(I Tesalonicenses, 5, 21). La verdad se puede y se debe to- 
mar de donde esté y sea quien quiera su descubridor. Al 
adoptar el eclecticismo, Forner es consecuente consigo mis- 
mo. Es ecléctico frente a los sistemas, frente a los filésofos 
antiguos y modernos; ecléctico en el uso de los medios de 
conocimiento y en el empleo de los métodos. No se sittia con 


(148) Gramdaticos, Ms, II, fol. 256. Cfr. PiquER, A.: Légi A- 
gina XXXVIII. sabe nena 
(149) PIQUER, A.: Légica, pag. XXVIII. A estos malos eclécticos 
se refiere Forner cuando en las Hxequias, pag. 112, habla de los <fil6- 


sofos que necesitan ripio para completar el diccionario fil6sofo-hispano- 
galo-ridiculo». 
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los aferrados a los viejos sistemas de la Escuela, que recha- 
zan toda innovacion, ni se declara seguidor incondicional de 
los que quisieran hacer tabla rasa del pasado filosdfico. Si- 
gue una via media: aprovechar lo valido de los tiempos nue- 
vos sin renunciar, por eso, a lo valido de los tiempos viejos. 

Se podra objetar que Forner no se adhiere a un siste- 
ma ajeno, sino que se construye su propio sistema imagina- 
rio. Nada de eso. Porque el eclecticismo no es un sistema, 
sino una tendencia, que aparece en todas las épocas de la 
Historia de la Filosofia porque es el tinico modo de aprove- 
char todas las formas histdéricas del progreso intelectual hu- 
mano. No interesa el cuerpo de doctrina que el ecléctico se 
ha formado, sacando de aqui y de alla; lo que cuenta es la 
actitud mental y los criterios en la seleccién de todo ese 


‘material filosdfico (150). 


Fuentes del conocimiento 


Tres son para Forner las fuentes del conocimiento: 1) la 
experiencia; 2) la razon, y 3) la autoridad. 

1) La autoridad.—Hay que distinguir entre autoridad 
divina y autoridad humana. La autoridad divina, la Divina 
Revelacion, es la fuente de conocimiento mas segura; en- 
gendra en el entendimiento un conocimiento certisimo. La 
autoridad divina es fuente de conocimiento para las verda- 
des religiosas que el hombre necesita para salvarse y pue- 
de ser un punto de referencia para no extraviarse en filoso- 
fia (151). 

La autoridad humana puede ser fuente de conocimien- 
to por un doble motivo: porque se refiere a hechos que es- 
capan a nuestra experiencia personal; y esto puede suce- 
der, a su vez de dos modos: Por ser pasados en el tiempo, o 
por estar distantes en el espacio. En ambos casos, si no po- 


(150) Antisofisma, pag. LVII. 
(151) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 357. 


demos llegar al conocimiento de tales hechos por nosotros: 
mismos tenemos que fiarnos del testimonio o autoridad de 
otros. Sucede esto, sobre todo, en el campo de la Historia. 
En Historia es del todo imprescindible seguir la autoridad 
de otros, porque siendo «empresa sumamente dificil para. 
acertar en una obra tan vasta y de tan inmensa variedad, 
beber los hechos en las fuentes primitivas, esto es, en los. 
escritos coetaneos o inmediatos a los sucesos», hay que va- 
lerse diestramente de los trabajos ajenos, es decir, de su. 
testimonio o autoridad (152). Pero esta es una fuente de 
conocimiento que entranha infinitas ocasiones de error; y, 
por tanto, hay que tener muy en cuenta todas las reglas: 
y adelantos que la critica ofrece (153). En segundo lugar, 
la autoridad humana puede ser fuente de nuestro conoci- 
miento por el prestigio y dignidad de algunos hombres sa- 
bios o especialistas en determinadas materias. Pero sdlo se 
ha de hacer uso de la autoridad del «maestro» cuando no se 
pueda llegar a la evidencia por propia reflexidn, 0 mas fre- 
cuentemente cuando se quiera reforzar la propia opinién con 
la autoridad de maestros que gozan de reconocida fama. 
No hay que fiarlo todo a la autoridad del magister dizit, 
ni comportarse tampoco como si antes no se hubiera hecho: 
cosa alguna de provecho en el campo de la sabiduria: «Tan 
malo es citar demasiado como no citar cuando es menes-: 
ter... Los hechos y las opiniones no se pueden confirmar 
sino con citas, y el no usar de ellas, es no querer dar a su 
escrito la autoridad que debe tener para ser creido o para 
que persuada» (154). Pero, en definitiva, la autoridad del 
«maestro» en Filosofia, lo mismo que en otra rama cual- 
quiera de la sabiduria, no tiene fuerza por si misma, es de- 
cir, por ser de tal o cual maestro, sino que vale tanto cuanto 
valen las razones objetivas en que se apoya. No se debe 
despreciar el testimonio de autoridad humana; pero, en rea- 


(152) Observaciones, § 1. 
(153) Ibidem. 
(154) Ilustraciones a los Discursos filosdficos, pag. 169. 


172 


évicentes, 


raciocina yv 


ipios son dudosos, perple- 
eguriaad, no puede haber 
o a la duda e incertidum- 
si sus soluciones descan- 


sistemacién de las ciencias experimentales todo lo pertene- 
ciente, incluso, al campo del espiritu: 


«Ha llegado a tal abuso esta mania de calcular, que se han 
aplicado varias figuras geométricas hasta en los tratados del. 
alma; se ha reducido a teoremas la accién de Dios sobre las 
criaturas y se ha profanado el nombre de demostracion aplican- 
dolo a unos casos en los que no serian admisibles las voces de 
verosimilitud o conjetura» (159). 


Forner, como su tio Piquer—ya lo hemos dicho—era ex- 
perimentalista. A la experiencia hay que acomodar las elu- 
cubraciones de la razén, porque ésta tiene que ceder ante 
la evidencia de los hechos y no encastillarse en construccio- 
nes imaginarias. Por eso si la filosofia quiere ponerse al 
dia, ha de «inclinarse a las ciencias experimentales; incluso: 
la Teologia gana, porque Dios se manifiesta en sus obras... 
y las leyes admirables de la Providencia apoyan y confirman 
la verdad de la Revelacién» (160). 

Veamos cOmo en unos versos de los Discursos filosdficos 
describe el proceso del conocimiento: 


«...Aquella débil 

y macilenta virgen, que en las sombras 
busca lo cierto, y sdlo sombras palpa 
tu inteligencia es. Aquel mancebo 
despierto, activo, de traviesos modos 

y agilisimo vuelo, que impaciente, 

sin esperar a averiguar verdades, 

él las inventa, y a su gusto labra 
tales, que con aquellas se equivocan, 
tu ingenio es. Conoceras tu juicio 

en el otro varén, que con severa 

y grave compostura, del ingenio 

pesa las obras y examina inmédvil: 

tal vez le cansa el perezoso examen 

y levanta la mano tan perdido, 

que del ingenio conducirse deja, 

y aca y alla con él se precipita. 


(159) Antisofisma, pag. XLVII. 
(160) Dictamen fiscal, § XXXIV. 
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Yo destinada a decidir en cuanto 

me ofrecen ellos, como juez a todo 

doy su valor, lo cierto determino... (La RAZON), 

y si tal vez en la balanza justa 

pesan a una extremos desiguales, 

con igual gravedad, suspensa entonces 

nada decido, y en la duda paro... (La OPINION)» (161). 


Pero en la decision de la razon pueden influir las pasio- 
nes y la voluntad: 


«ijLlegas acaso a discernir inquieta 

una doncella de resueltos miembros 

y no timido rostro, entre una turba 

de temerarias y rebeldes gentes, 

que asiendo de ella, en su favor la instigan 
y la alejan de mi? Pues mira en ella 

tu voluntad, y en la bastarda tropa 

tus rebeldes pasiones. La sojuzgan, 
debiendo encaminarla; y ella, siempre 
cual ves, se deja dominar, y alegre, 
creyéndose felice, me abandona, 

y Organo se hace de pasiones viles» (162). 


La ciencia ha de ser un conocimiento cierto. No basta 
la opinion: «No es saber con verdad, cuando préswmo que 
puede ser asi» (163). 

Toda ciencia ha de constar de un «cierto numero de prin- 
cipios o axiomas fundamentales, ciertos, seguros, evidentes, 


a cuyo 


toque se examine el valor de cuanto se raciocina y 


controvierte en ella. Si estos principios son dudosos, perple- 
jos, vagos, faltos de precision y seguridad, no puede haber 
ciencia porque todo quedara sujeto a la duda e incertidum- 
bre; jamas sabra el entendimiento si sus soluciones descan- 
san sobre fundamentos seguros e indestructibles» (164). 
Segtin estos principios, la Teologia es la ciencia mas fir- 


(161) 
(162) 
(163) 
(164) 


Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 369. 
Ibidem. 


Ibidem, pag. 358. 
Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 154. 
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‘me: «Es una ciencia perfectisima... porque las Santas Es- 
crituras, los Concilios, la Tradicién, la Autoridad de la Igle- 
sia, la de los Padres forman un conjunto de principios tan 
firmes, tan ciertos, tan constantes e indubitables, que nunca 
le puede faltar al tedlogo razdn fundada para resolver en 
las materias de religidn si una proposicién es verdadera, 
falsa o dudosa» (165). 

Pero esto, naturalmente, sdlo se verifica en el que tiene 
fe porque «para un impio o iddlatra que niega o desconoce 
los fundamentos sobre que estriba su construccion, resulta 
aéreo y fantastico el edificio» (166). 

Todo esto tiene que verificarse indistintamente en cada 
uno de los campos del saber (167). 


Seguin Forner, existen cinco clases de proposiciones que 
haran mas o menos segura la ciencia, si se apoya en unas O 
en otras: 


a) Evidentes.—Son los principios y axiomas de la ra- 
zon: «Hay en el entendimiento humano un cierto numero de 
verdades segurisimas y de todo punto evidentes que son el 
primer anillo 0 eslabon de la cadena intelectual a que estan 
ligadas todas las verdades posibles. No hay raciocinio, no 
hay consecuencia que no derive su origen de aquellas ver- 
dades fundamentales...» 


b) Probables.—«Probables son la mayor parte de las 
verdades que consigue el hombre en el ejercicio de las cien- 
cias. Unicamente aqui es donde puede tener lugar el escep- 
ticismo moderado...» 


c) Dudosas.—«Si por una sucesién o serie de racioci- 
nios desciende de alguna de aquellas verdades primitivas y 
forma uno de los eslabones de la cadena, sera una propo- 
sicion verdadera; si no se halla en esta conexi6n, la propo- 
sicidn es dudosa...» 


(165) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 154. 
(166) Ibidem. 
(167) Ibidem, fol. 153. 
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d) Falsas.—«Si se muestra la inconexién, es falsa de 
todo en todo» (168). 

No hay duda de que si Forner hubiera vivido unos 
anos mas y hubiera podido realizar los proyectos que te- 
nia, podia haber sido un excelente historiador y un formi- 
dable sintetizador del pensamiento filosdfico. Preparacién 
y erudicion para ello tenia, quiza, como ningtn otro en su 
siglo (169). 


I1I1.—Juan Pablo Forner y la Escoldstica 


Ferner fue critico ante todo y sobre todo. Naciéd para 
criticar y cumplié a la perfeccién su cometido. Tampoco la 
filosofia se escapd a su critica acerada. Y de critica filo- 
sofica escribid algunas paginas de verdadera antologia (170). 
Alcanza cimas mucho mas elevadas en la critica histdrica 
y filoséfica que en la critica propiamente literaria. Lista 
decia de él, con aguda intuicion, que estaba mas preparado 
para comprender las verdades que las bellezas (171). 

Se ocupé de todos los sistemas que significaban algo en 
la Historia de la Filosofia. Y muy contados fueron los que 
salieron de su analisis minucioso sin recibir una reprimen- 
da (172). Ni Aristoteles, ni Platén, ni los Escolasticos, ni, por 
supuesto, los fildsofos contemporaneos salieron ilesos de sus 
criticas. Unicamente Séneca y Vives, como ya hemos visto 
anteriormente, se libraron de sus dicterios. Son los tnicos 
para quienes el malhumorado extremeno tiene elogios sin 
restricciones. 

Como critico, le resultaba mas facil descubrir el error 
que inventar verdades nuevas. Como critico es sumamente 


(168) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 154. 
(169) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 
TII, pag. 333. 
(170) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las EHxequias, pag. XXIII. 
MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, ITI, pag. 329. 
(171) Citado por SAINZ RODRIGUEZ, P., en Prologo a las Hxequias, 
pagina XXXII. 
(172) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 360. 


audaz. Como muy bellamente dice Maria Jiménez Salas, «se 
introduce en el pais de los adversarios—como el polemista 
suele hacerlo también—y una vez dentro de la plaza ene- 
miga—tan filésofo como el que mas—se entrega con calcu- 
lo y serenidad a la tarea de "bajar el toldo” a muchos so- 
fiadores» (173). El sistema que mas preocupé a Forner fue 
la Escolastica. Pocas son sus obras en las que, de un modo 
o de otro, no salga a relucir alguna vez la Escolastica. Tam- 
bién en esta ocasién encontraremos las acostumbradas con- 
tradicciones fornerianas. Exaltara unas veces la Escolastica 
hasta las nubes y, otras veces, tendra para ella los califica- 
tivos mas despectivos. Es preciso encuadrar bien en el con- 
texto cada expresién para ver cual es su verdadero sen- 
tido. 

Conocio a fondo la Escolastica. No se imbuyé6 de sus prin- 
cipios en un manual, sino en sus fuentes originales. En al- 
guna ocasiOn se gloriara de ello (174); cuando haya de 
combatir con autorcillos de tres al cuarto que dicen horro- 
res de la Escolastica, sin haber saludado a Santo Tomas, 
porque no han tenido valor para encerrarse a solas con esos 
tomachos escolasticos. El si, él tenia valor para eso y para 
mucho mas: «Para combatir esta filosofia es menester un 
poquito mas de ciencia de la que encierran las fdbulas (Iriar- 
te) literarias y es menester quemarse las cejas, no sobre los 
comentadores de Horacio o de Virgilio, sino sobre los in- 
mensos volimenes de los Tomases, Buenaventuras, Escotos, 
Suareces, y los infinitos que sobre sus pisadas han explica- 
do y sostenido la manera de filosofar de cada uno de aqué- 
llos» (175). 


Diatribas contra la Escoldstica 


Conoce, como pocos en su tiempo, la Historia de la Filo- 
sofia. Por eso ha podido hacer obra maravillosa de disec- 


(173) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 449. 
(174) Gramdticos, Ms. II, fol. 257. 
(175) Ibidem. 
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cidn al ocuparse de la Escolastica. Da ya una leccion de cri- 
tica historica al enfrentarse con los origenes mismos de la 
Escolastica: «De la mezcla de la groseria goda y la sutile- 
za arabe resultd ciertamente la monstruosidad escolasti- 
ca» (176). Originariamente es una mala interpretacién de 
Aristoteles: «Los escolasticos de quienes se puede decir lo 
que Grocio de los intérpretes (del Derecho romano) barba- 
ros, conviene a saber, que intepretando mal a Aristoteles 
fundaron una nueva filosofia asi como aquellos fundaron 
un nuevo Derecho interpretando mal el romano» (177). 

Como puede facilniente deducirse de estas primeras lla- 
madas de atencion, la Escolastica fue objeto de duras dia- 
tribas; las mas violentas después de las lanzadas contra el 
filosofismo dieciochesco. Pero, como deciamos al principio 
de este apartado, estos ataques contra la Escolastica hay 
que situarlos dentro de la perspectiva de su odio contra los 
sistemas imaginarios en general, por un lado, y, por otro, 
dentro de la perspectiva de sus polémicas. 

Veremos que sabe distinguir muy bien entre lo que «tiene 
de malo el escolasticismo y lo que tiene de bueno» (178). 
Y distinguira entre la «tosquedad escolastica» (179) y la 
Escolastica «que entiende y usa de las humanidades y cul- 
tura de las lenguas y bellas letras» (180). Es decir, sabe 
distinguir en la Escolastica entre lo que hay de caduco y lo 
que hay de permanente; «entre las materias y el método 
con que se tratan» (181); «entre forma y principios en que 
se funda la Escolastica» (182); «entre los méritos y los abu- 
sos» (183). 

Las causas de su aversion por la Escolastica de su tiem- 
po pueden ser las siguientes; consideradas en su conjunto 


(176) Discurso sobre la Historia, pag. 17. 

(177) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 241. 

(178) Oracién apologética, pag. 61, 

(179) Dictamen fiscal, § IV. 

(180) Oracién apologética, pag. 61. 

(181) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(182) Graméticos, Ms. TI, fol. 254. | 

(183) Oracién apologética, pag. 64; Gramdticos, Ms. II, fol. 254. 
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explican la actitud forneriana contraria a la Escolastica: 

1. Su instinto de humanista que buscaba y ponia en 
todo la belleza de la forma. Toda la formacién de don Juan 
Pablo giré en torno a las letras clasicas: «Los estudios de 
este grande hombre fueron muy propios de la categoria de 
un Licenciado ambiguo... Y se reia fieramente de lo licen- 
ciado cuando consultaba sus dudas con Cicerén o con un tal 
Horacio... Se encaprichd... en que de las leyes no habia de 
saber mas de lo que dicen las leyes, ayudadas del estudio 
de las letras humanas...» (184). 

Ahora bien, la Escolastica que circulaba en los ambien- 
tes de la segunda mitad del siglo xvi tenia muy pocas ga- 
las humanistas. 

2. Su independencia de todo sistema y escuela. 

3. Por su espiritu critico, libre de sutilezas imaginarias. 
Y la Escolastica lo «da todo a las sutilezas metafisicas, a 
la esclavitud del entendimiento, detenido solamente en una 
secta, o un solo nombre, o unos solos dogmas» (185). 


Su ideal era la filosofia cristiana profesada por los Pa- 
dres que no se limita a un solo sistema, sino que esta por 
encima de todos los sistemas y, por lo mismo, es una doc- 
trina valida para todas las culturas, para todos los pueblos 
y para todas las escuelas filoséficas: «Los Padres y Doc- 
tores se apoyaron en la filosofia contra los herejes..., pero 
jamas creyeron que la ciencia de la Religién necesitaba esen- 
cialmente del apoyo de una secta filoséfica y asi nunca hi- 
cieron profesiOn de otra filosofia que la de Jesucristo» (186). 

4. El verbalismo de la Escolastica decadente: «se con- 
virtid en una metafisica de vocingleros» (187). 


d. Por la fiera y petulante intolerancia de los que se 
Namaban escolasticos, los cuales se preciaban de tener en 


(184) Hxequias, pags. 5-6. 
(185) Dictamen fiscal, § VIL. 
(186) Ibidem, § XVI. 

(187) Ibidem, § XVII. 
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exclusiva la verdad y tildaban de herejes a todos los que no 
pertenecian a su secta (188). 

Su aversién por la Escolastica no se debia tanto a lo 
que ésta tenia de metafisica, sino a lo que le faltaba de 
critica y estética. Se lamentaba de que en su tiempo no 
florecia la Escolastica como en el siglo xvi. Y la razén de 
esa decadencia la ve en la ausencia del Humanismo: «Des- 
aparecio el buen gusto, se extinguid la elocuencia, se olvidé 
la critica, se hizo despreciable el estudio de las lenguas..., 
los criados en la tosquedad escolastica solo creian bueno lo 
que servia para disputar en latin barbaro» (189). 

Cuando encuentre en la Escolastica todas esas cualida- 
des, como sucedié en la escolastica espafiola del siglo XVI, 
entonces no cambiara a un solo escolastico por todos los de- 
mas fildsofos juntos: «Espana jamas trocara al solo es- 
colastico Cano, no ya por todos los Jlwminados e Irréfra- 
gables de la edad pasada, pero ni tal vez por ninguno de 
estos fabricadores de mundos de la presente» (190). 

Existe una cuestidn en la Escolastica que se le atraves6é 
especialmente y ante la cual no capitul6 nunca. La conside- 
ro siempre como algo absurdo: las especies intencionales. 
En este punto se declara antiescolastico rabioso e intransi- 
gente: 


«Los escolasticos para explicar la sencillisima doctrina de 
Aristételes sobre el origen de lo que el hombre alcanza con la 
razon, forjaron el sistema de las especies intencionales, y de los 
entendimientos agente y pasivo, con lo que de una verdad hi- 
cieron un embrollo y oscurecieron lo que antes estaba fundado 


en la experiencia de lo que a cada uno le pasa dentro de si» (191). 


Defensa de la Escolastica 


Don Juan Pablo no ataca a la Escolastica en general, 


(188) «Los escolasticos no conocen mas herejes que los que no 
aman sus sistemas.» Dictamen fiscal, § XXXITI. 

(189) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(190) Oracién apologética, pags. 61-62. 

(191) IJIlustracién a los Discursos filoséficos, pag. 362. 
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como ya hemos podido advertir, sino a sus exageraciones. 
Y por esto su critica se puede considerar en lineas generales 
objetiva y acertada. 

No es escolastico ni tomista; j;cierto!; pero no hay duda 
que tiene mucho de su espiritu y esta conforme con la ma- 
yoria de sus postulados; pero no tanto porque sean escolas- 
ticos, sino porque son inherentes a lo que él llama filosofia 
cristiana. Por esto saldra en defensa de la Escolastica cuan- 
do la vea injuriada en sus puntos validos. En primer lugar 
no quiere que le llamen antiescolastico. Incluso llegara a lla- 
marse a si mismo escolastico. Pero esto hay que explicarlo 
dentro del contexto de la polémica con el autor de las Car- 
tas desde Paris, quien para motejarlo de retrégado, lo cali- 
fica de escolastico. Forner recoge el guante que se le arroja 
y le demuestra «al de Paris» que la mayor parte de las 
doctrinas escolasticas tienen plena vigencia en el siglo XVIII. 
En esta misma linea esta el ataque de Iriarte y la respuesta 
de Forner. En el folleto Para casos tales... habla Don Eleu- 
terio Geta (Iriarte): «Usted debe estar satisfecho de que 
sus fabulas (del mismo Iriarte) van haciendo el efecto que 
conviene de herir a los ignorantes, a los farraguistas y a los 
malos disputadores escolasticos combatiendo sus falsos y 
toscos principios» (192). Forner le concedera de muy buena 
gana que los escolasticos son disputadores empedernidos y 
hasta disputadores extravagantes porque de todo los ha acu- 
sado él mismo. Pero que sus principios sean falsos y toscos 
no lo admite, al contrario, esta en completo desacuerdo con 
Don EHleuterio Geta: 


«Me quiere usted hacer el favor, amigo mio, de decirme qué 
falsos principios son esos de los malos escolasticos. Poquito a 
poco que esa absoluta pica en historia y muestra una cola mas 
envenenada de lo que parece. Pues, 3 quién le ha dicho al sefior 
don Geta que los escolasticos se valen de falsos y toscos princi- 
pios, aunque disputen extravagantemente?» (193). 


(192) IRIARTE, T.: Para casos tales..., pag. 26. 
(193) Gramdticos, Ms. TI, fol, 254. 
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Y como quien no quiere, como si se le cayera de la mano, 
je espeta un parrafo latino de Melchor Cano en el que éste 
expone los principios en que se apoya la Escolastica, y que 
son, nada menos, la Escritura, la Tradicién y los Conci- 
lios (194). 

Otras veces, en cambio, fue motejado de antiescolastico. 
Y también entonces salid a defenderse estableciendo la con- 
cordancia existente entre sus doctrinas y las de la Escolasti- 
ca. Cuando en la disputa con el clero sevillano se le acus6 
de poco afecto hacia la Religioén, no esgrimid, para defender- 
se, otro argumento que el de su afecto a los autores de la 
Escuela, principalmente su amor y uso constante de «los 
tedlogos de la Escuela» (195). 

Pero dentro de esa concordancia con las doctrinas de la 
Escolastica sabe distinguir muy bien entre las cuestiones 
que Dios ha dejado a las disputas de los hombres, en las 
cuales afirma que puede discrepar de los escolasticos, y las 
verdades mas 0 menos cercanas a la fe, y en éstas esta de 
acuerdo con ellos, no tanto porque sean escolasticas, cuanto 
porque se trata de verdades propias de cualquier sistema 
que se diga cristiano. La Escolastica, en definitiva, no es 
mas que un método (196). Los escolasticos no se valen de 
principios falsos aunque disputen mal y empleen malos 
métodos. Y, citando a Leibniz, dice que renuncia a la es- 
coria de la Escolastica, pero sabe apreciar el oro que esta 
envuelto con esa escoria: «Yo sé con el aleman Guillermo 
Leibniz que en la Escolastica hay mucho oro escondido» (197). 
De este oro se quiere aprovechar sin dejar, por eso, que se 
le pegue el lodo escolastico: «Déjenos buscar aquel oro en- 
tre el lodo, para usar de él como mas nos agrade» (198). 

Las diatribas fornerianas contra la Escolastica son las 
mismas que en el siglo xvI hacian Erasmo y Vives, y que 


(194) Gramdticos, Cfr. CANO, M.: De locis theologicis, 1, 8, cap. 2. 
(195) Al pueblo sevillano, Ms. V, fol. 156. 

(196) Dictamen fiscal, § XXVI. 

(197) Gramdticos, Ms. II, fol. 258. 

(198) Ibidem. 
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tan buen resultado dieron al llegar los tiempos de Cano, 
Vitoria, Carvajal y Soto (199). Los defectos que estos gran- 
des escolasticos vieron en la Escolastica y eliminaron de ella 
en sus obras, son los que ahora ve y lamenta don Juan Pa- 
blo. Si Fray Luis de Carvajal decia que era preciso purgar 
la teologia de la barbarie y Fray Francisco de Vitoria que 
era necesario y urgente reducir a sus justos términos el 
valor ilimitado que se concedia a los testimonios de auto- 
ridad y muy concretamente a la autoridad de Santo Tomas, 
«cuyas palabras no habia que recibir sin eleccién ni exa- 
men... y menos cuando parecian duras e improbables» (200), 
don Juan Pablo lamentaba que la Escolastica se hubiera 
reducido a repetir «en latin barbaro las opiniones de Santo 
Tomas y de los otros doctores escolasticos, cabezas de es- 
cuela» (201). 


Finalidad de la critica forneriana 


Sus criticas contra la Escolastica, como las de Vives, se 
encaminaban a hacer posible un resurgimiento de la Filo- 
sofia y de la Ciencia en general. Ahora bien, si la Escolas- 
tica no pudo florecer en el siglo xvI hasta que se le aplica- 
ron los adelantos conseguidos por las ciencias en aquel tiem- 
po, la Escolastica del xvuI tampoco podra levantarse de su 
postracion lamentable, mientras no asimile los logros de la 
centuria en las ciencias experimentales, sobre todo. 

Pero eso no se puede conseguir, a juicio de Forner, sino 
mediante una reforma a fondo de los estudios y de los sis- 
temas universitarios. De lo contrario, no seria dificil, me- 
diante la labor incansable de unos cuantos hombres de ta- 
lento, producir otro relumbrén como el de los grandes 
escolasticos del xvi espanol. Pero la cuestién de base perma- 
necera la misma porque «mientras no se alteren los fundamen- 


(199) Oracién apologética, pag. 61. 


(200) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas,. 
III, pag. 173. 


(201) Dictamen fiscal, § VIII. 
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tos, el instituto y el genio de sus opiniones» (202) se adelan- 
tara muy poco. Asi como nuestros Maestros del xvI «injer- 
taron su cultura en el arbol amargo de la Escolastica y 
perecido el injerto, el arbol volvid a producir frutos amar- 
gos» (203); otro tanto pasaria ahora, si no se pone el reme- 
dio donde esta el mal. Cuando la gloria de la nacién decay6 
del esplendor conseguido en el siglo de oro, decayeron tam- 
bién los estudios porque nuestros reyes «que nos limpiaron 
de arabes la nacién, no nos libraron de ellos en las univer- 
sidades» (204). 

La filosofia y las demas ciencias, como en el medievo, 
se siguieron considerando como esclavas de la teologia y 
«debieron sujetarse en sus pasos a ella y cayeron por nece- 
sidad en el sistema escolastico, porque en las universidades. 
no se ensenaba otro, en favor de la teologia» (205). Y esto 
con gran detrimento de la misma religion; porque «luchando 
entre si furiosamente los alumnos de estas escuelas (tomis- 
ta, escotista y suarista) sobre cuestiones impertinentisimas 
en la mayor parte, mientras la filosofia licenciosa trabaja- 
ba a cara descubierta en destruir por los cimientos al cris- 
tianismo sin que los tedlogos se cuidasen de repeler sus im- 
petus como pudieran y debieran» (206). También el Padre 
Isla critica duramente a la Escolastica de su tiempo por mo- 
tivos de apologética (207). Como dice muy bien Francisco 
Eguiagaray, «teme el Padre Isla que la nostalgia y el sen- 
timentalismo por las rutinas escolasticas impidan al cato- 
licismo espanol estar al nivel de su tiempo» (208). Es, ni 
mas ni menos, la misma actitud que acabamos de ver en 
Forner. 


(202) Dictamen fiscal, § V. 

(203) Ibidem. 

(204) Ibidem, § VI. 

(205) Ibidem, § VII. 

(206) Ibidem, § VIII. 

(207) IsLA, J.: Fray Gerundio de Campazas, BAE, tomo XV, pa- 
ginas 97-98. 

(208) EGUIAGARAY, F.: HI Padre Feijoo y la filosofia de la cultura 
de su época, Madrid, 1964, pag. 56. 
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Los enciclospedistas y la Escolastica 


Que en el lodo de la Escoldstica hay mucho oro escondi- 
do lo atestigua la misma turba de los «innovadores», in- 
cluso los mas fanaticos enemigos de la Escolastica, que se 
glorian de presentar ideas absolutamente originales, y al 
margen de la filosofia tradicional cristiana son deudores de 
muchas cosas a la Escolastica. Son incluso unos miserables 
plagiarios que han entrado a saco en el «almacén de la Es- 
colasticay (209). ;Quién no admira, por ejemplo, a Grocio 
por sus ideas acerca de la moralidad objetiva o intrinseca? 
Pues bien, «en estas materias ningtin moderno ha estable- 
cido cosa que no se halle desentrafiada en aquellos (escolas- 
ticos) con la profusién y prolijidad que era familiar en su 
método» (210). «;Quién creeria que los sistemas de Wolfio, 
de Clarke y de Burlamaqui son parto legitimo del famoso 
jesuita Vazquez y que el de Puffendorf, Coccei, Barbeirac, 
es vulgarisimo en innumerables volimenes de Teologia, lei- 
dos por pocos y por lo mismo de mas conveniencia para los 
plagiarios?» (211). 

Pero los escolasticos no son solamente manantial para 
aquellas ideas aceptables de los ilustrados modernos; resul- 
ta que también en la Escolastica han encontrado fuentes 
para sus delirios, pues antes de que ellos hubieran nacido y 
dado al mundo sus «engendros imaginarios», ya se habian 
adelantado algunos escolasticos a refutarlos como en pro- 
fecia, y entre estos profetas sobresale Santo Tomas: «Aquel 
gran doctor que no dejé verdad alguna que decir a los mo- 
dernos en asuntos de metafisica, y en otras cosas mas... 
dejo impugnados, como en profecia, los desatinos, que van 
naciendo, muriendo y volviendo a nacer sucesivamente en 
el cerebro de los razonadores. Santo Tomas, digo, propuso 
tales argumentos contra la suposicién de los optimistas y 


(209) Preservativo, pag. 35. 
(210) Ibidem. 
(211) Ibidem, pag. 36. 
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epicireos que convenceran precisamente a todos, menos a 
los que lo sean... Si leyeran a Santo Tomas se convencerian 
los que se «precian de Hsprit, que no es menester escribir 
epigramas ni tornear frases, para ensefar verdades Utiles 
y convenientes» (212). En los escritos de Santo Tomas apren- 
derian los sofistas no escolasticos «si quisieran mas ser 
doctos que bufones» (213). 

Pero a los modernos no les gusta el estudio de la Esco- 
lastica. Porque no ia conocen la denigran: «Los fildsofos 
modernos... tienen por mas conveniente levantar un tes- 
timonio a los escolasticos que emplear una noche en hojear 
alguno de sus libros» (214). 

En sus criticas contra la Escolastica, Forner proclama, 
ya sea negativa o positivamente, unos principios fundamen- 
tales a los que no renuncia. Ya los hemos indicado anterior- 
mente. En consecuencia, con estos principios se declara 
ecléctico. Forner es ecléctico porque no declara la guerra a 
Plat6n en nombre de Aristoteles ni al tomismo en nombre 
del escotismo o del suarismo. Esta por encima de las esca- 
ramuzas de escuela. Es ecléctico porque no desprecia nin- 
guna de las adquisiciones verdaderamente tales del enten- 
dimiento humano. Es ecléctico porque prescinde del argu- 
mento de autoridad, aunque en muchas ocasiones acuda a él. 
Por razones polémicas se apoyara en autoridades siempre 
reconocidas por sus adversarios. Forner es ecléctico porque 
mantiene contra viento y marea el principio clave de todo 
saber y de todo progreso filosofico: la independencia inte- 
lectual. 

Forner es ecléctico, pero se labré una sintesis personal 
del saber filosdfico de todos. Y precisamente en esta labor 
de sintesis personal radica para Forner la posibilidad de una 
filosofia original, porque si se encierra el fildsofo entre las 


(212) Ilustraciones a ios Discursos filosdficos, pags. 241-242. 
(213) Ibidem, pag. 242. 
(214) Ibidem, pag. 366. 
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cuatro paredes de un tnico sistema, se expone a ser unila- 
teral y a perder lo bueno oculto en los demas sistemas. 

En la elaboracién, en la sintesis personal del material 
recogido en esa busqueda por todos los ambitos de la filo- 
sofia ha de intervenir la capacidad creativa del filésofo 
dando lugar a un sistema original. Porque en el eclecticis- 
mo es facil caer en una erudicion a la violeta. Don Juan Pa- 
blo ha sabido labrarse su sintesis personal con materiales 
ajenos. Y con todo derecho, porque la verdad no la tiene 
nadie en exclusiva. La verdad es un patrimonio comin y la 
originalidad consiste en saber elaborarse una riqueza inte- 
lectual propia tomando los elementos de ese patrimonio co- 
mun (215). 

La sintesis forneriana parte de este supuesto fundamen- 
tal: Que no puede haber contradiccién entre las verdades de 
fe y la filosofia. Por eso se dejara guiar de buen grado 
por la Revelacién para iluminar ciertas cuestiones filo- 
sdficas (216). Pero una vez salvadas las exigencias del dog- 
ma catdlico, exige libertad plena. 


(215) La corneja sin plumas, pag. 11. 
(216) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 357. 
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CAPITULO IV 


JuAN PasBLo FoRNER Y LA CULTURA DE SU TIEMPO 


La revolucién intelectual del siglo xv111 


En esa zona intermedia que constituyen los ultimos vein- 
te anos del siglo xviI y los veinte primeros del siglo XVIII 
ha visto Paul Hazard ese fendmeno cultural que él ha ana- 
lizado con aguda profundidad y que ha calificado de crisis 
de la conciencia europea (1). 

Pero mucho antes que Paul Hazard habia expresado ya, 
casi con idénticas palabras, don Juan Pablo Forner idéntico 
fendmeno. La coincidencia es mayor si se tiene en cuenta 
que cita los mismos autores en los que P. Hazard ha visto 
sintetizarse esa crisis de la conciencia europea: Spinoza, 
Leclerc, Bayle, Hobbes, Hume, etc.: 


«Hobbes con su materialismo, Bayle con su pirronismo, Le- 
clere con su odio mortal a los dogmas y antigtiedad eclesiastica 
levantaron el estandarte de los caprichos filoséficos y pronto se 
vio resonar por todas partes la voz filosofia» (2). 


Si se examina a fondo esa zona intermedia de los dos 
siglos, se podra ver que el punto de union entre el siglo xvi 

(1) HAZARD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 7. 

(2) Discurso sobre la Historia, pag. 75. Cfr. HAZARD, P.: La cri- 
sis de la conciencia..., pag. 7. 
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y el siglo xvii con toda su revolucion intelectual esta origi- 
nariamente en el protestantismo y en el cartesianismo: la 
afirmacién del sujeto, punto de partida del protestantismo 
y base del cartesianismo, opuesta al objetivismo de la filo- 
sofia tradicional escolastica. También esto lo vio Forner 
con profundo espiritu critico: 


«Las alteraciones que padecié la Religién en Alemania, In- 
glaterra, Escocia y parte de Francia, no podian, en fin, dar de 
si sino esta indiferencia de pensar, consecuencia precisa de las 
religiones falsas» (3). 


Este idealismo subjetivista se desarrollara en Francia. 
junto con una creencia, casi mitica, en el progreso huma- 
no. La confianza sin limites en la razon y en el progreso 
dan a esta época un amplio caracter de irreligiosidad. 


La caida de la Escolastica y el consiguiente desprecio de 
los supremos problemas del espiritu traera como consecuen- 
cia un culto ciego e ilusorio de la ciencia que en Francia 
aleanzara proporciones de mito. No quiere esto decir que 
estas ideas sean originarias de Francia. Francia las ha 
aireado de tal modo que pareceran creacién suya. También 
tiene aqui Forner unas agudas reflexiones que demuestran 
en él una gran intuicién psicologica: 


«Los franceses no han tenido fil6sofos tan profundos como 
Alemania e Inglaterra, tan universalmente eruditos ni ingenio- 
sos, tan fogosos y grandes como nosotros y los italianos. Pero 
cuando toman por su cuenta una cosa hallada en otro pais, es 
tanto lo que dicen y escriben sobre ella; la tratan, mueven y re- 
presentan de tantos modos... que al cabo de algtin tiempo hacen 
creer que aquella cosa les debié el origen, la perfeccién y toda 
Europa el conocimiento de ella. Y en esto no se engafian, porque 
habiendo conseguido por estos medios hacer su lengua universal, 
tratandolo todo en sus libros, en ellos toma Europa hoy la noticia 


de cuanto se sabe en la regién misma que suministré a Francia 
los materiales...» 


(3) Discurso sobre la Historia, pags. 74-75. 
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Esto es lo que ha pasado con el filosofismo del xvum: 


«Empezaron a esparcirlo los protestantes para dar un asidero 
a sus incertidumbres. Y abrazaronla los catélicos franceses por 
amor a la novedad. Adoptado por ellos lo ejercieron con su acos- 
tumbrado impetu, y los nombres de Voltaire, Helvecio, La Metrie,. 
Toutsaint y otros innumerables oscurecieron bien pronto los de 
Espinosa, Toland, Hume y de cuantos se hicieron filésofos entre 
los protestantes...» (4). 


El movimiento ilustrado es una consecuencia del huma- 
nismo antropocentrista que habia iniciado el Renacimiento.. 
Los héroes de la Ilustracion no haran nada mas que replan- 
tear, a su modo y manera, «los problemas que solicitan eter- 
namente a los hombres: el de la existencia y naturaleza de. 
Dios, el del ser y de las apariencias, el bien y el mal, el de 
la libertad y fatalidad, el de los derechos del soberano, el 
de la formacion del estado social»... (5). 

La nota caracteristica de la centuria es el desprecio por 
lo tradicional, filosofia y religion cristiana incluidas. Pero. 
hay que advertir que el ideal de humanidad de los hombres. 
del XVI no era el mismo que el ideal del paganismo greco- 
romano. Y toda la vida, incluidas las manifestaciones del 
mas exacerbado racionalismo, a despecho suyo, esta tran- 
sido de creencias y maximas cristianas. Su misma oposi- 
cion a la Religion cristiana y a su concepcion de la vida ha 
sido posible tnicamente desde exigencias cristianas, aunque,. 
naturalmente mal enfocadas. 

Prescindiendo de la buena o mala voluntad de los hom- 
bres mas representativos de la época y buscando la raiz 
mas oculta de la cultura del xvi, habria que decir que se 
encuentra en el cristianismo, aunque parezca una paradoja. 
Porque el cristianismo ha tenido siempre una exigencia de 
verdad a toda prueba y a toda costa, porque ha sido el im- 
pulsor infatigable en la busqueda de la ciencia en todas sus 


(4) Discurso sobre la Historia, pags. 77-78. 
(5) HazarpD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 8. 
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manifestaciones, han podido los hombres del xv buscar la 
verdad por la verdad, prescindiendo de todo lo irracional 
propiamente dicho y aunque ellos confundieran lo sobrena- 
tural con lo irracional. Porque el cristianismo afirma rotun- 
damente que el mundo y el hombre son creacién de Dios y, 
consiguientemente, dignos de conocerse, han podido los fi- 
lésofos ilustrados lanzarse al estudio del cosmos y del hom- 
bre, aunque hayan deducido unas conclusiones todo lo exage- 
radas que se quiera. Y porque el cristianismo desmitologiz6 
el cosmos que para los griegos «estaba lleno de dioses» y 
porque, consiguientemente, lo secularizé desacralizandolo, 
han podido los racionalistas del xvu alcanzar aquella fami- 
liaridad, aquella cercania familiar con las cosas que ha he- 
cho posibles los avances de las ciencias experimentales. 

Es cierto que hay que poner muchos reparos al mundo 
racionalista de los pensadores ilustrados; pero sus origenes 
son eminentemente cristianos. La raiz de su actitud, lejos 
de ser anticristiana, es cristiana en el fondo; prescindiendo, 
repito, de la buena o mala intenciOn que cada pensador lle- 
vaba dentro de si. 


Don Juan Pablo, fijandose nada mas en esa mala volun- 
tad, tan frecuentemente y tan exageradamente manifestada 
por muchos ilustrados, pone sus reparos a los intentos de 
los fil6sofos por conocer el universo. Abundan estas insi- 
nuaciones contrarias al estudio del mundo y de la natura- 
leza en los Discursos filosdficos. 

Tampoco el Renacimiento, del cual los ilustrados son hi- 
jos directos, pretendia librar al hombre del dominio de la 
fe; a lo sumo, el Renacimiento intent6 dividirlo entre el 
dominio de la fe y el de la razén. La fe tendria como objeto 
o finalidad mantener vivas las esperanzas eternas y abrirle 
al hombre las puertas del cielo. Habria mucho de ironia en 
esto, pero nos demuestra, con todo, que la fuerza de los 
valores espirituales no era atin despreciable a la hora de 
regular el comportamiento individual y colectivo. El ob- 
jeto o finalidad de la razon, en cambio, seria regular la vida 
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presente, terrestre, los dominios de la politica, del derecho, 


de la 
mos 


ciencia, etc. En el siglo xvuI se haran esfuerzos supre- 
para desligarse de la fe y dejar todo el campo a la 


razon. Esto no lo puede ver, naturalmente, con muy bue- 
nos ojos don Juan Pablo: 


<jLa RAZON! He aqui el asilo de la impiedad. Nuestros so- 
fistas son, sin duda, los Unicos racionales que hay en el mundo. 
Para convencerse no hay mas que echar una ojeada a las infi- 
nitas supersticiones y salvajadas que ha originado por si sola la 
razon» (6). 


Para conseguir este dominio exclusivo de la razon, la la- 
bor de los ilustrados tenia que orientarse en un doble sen- 


tido: 


— Demolicién de todo lo anterior. 
— Construccién segtn los nuevos planes enteramente 


racionalistas (7). 


Esta doble actitud, negativa y constructiva a la vez, que- 
da bien descrita en este parrafo de P. Hazard: 


«...Era menester una filosofia que renunciara a los suefios 
metafisicos, siempre engafiosos..., habia que edificar una politica 
sin derecho divino, una Religién sin misterio, una moral sin 
dogma. Habia que obligar a la ciencia a no ser mas que un sim- 
ple juego del espiritu, sino decididamente un poder capaz de do- 
minar la naturaleza... A una civilizacién fundada sobre la idea 
de deber—los deberes para con Dios, los deberes para con el 
Principe—los nuevos filésofos han intentado sustituirla con una 
civilizaci6n fundada en la idea de derecho: los derechos de la 
conciencia individual, los derechos de la critica, los derechos de la 
Raz6n, los derechos del hombre y del ciudadano» (8). 


También don Juan Pablo ha visto y descrito esta doble 
actitud de los fildsofos ilustrados: 


«Los nuevos fil6sofos tienen privilegio para maldecir impune- 


mente de todo el mundo... 


(6) 
(7) 
(8) 


Tlustraciones a los Discursos filoséficos, pags. 11-12. 
HAZARD, P.: La crisis de la conciencia, pag. 8. 
Ibidem, pag. 9. 
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EQué deidad les ha dado la patente de infalibles para que 
se dé a entender que lags gentes han de llevar a bien el trastorno 
de sus creencias? ;,Cudles son los signos que nos aseguran la cer- 
teza de su misi6n?» (9). 


Los ilustrados no querian prescindir de la religion, por- 
que sabian que lo religioso es uno de los instintos mas fuer- 
tes de la naturaleza humana. Pero querian suprimir la obli- 
gatoriedad en la religién. Como primer paso para conseguirlo 
habia que eliminar todas las religiones positivas, empezan- 
do por la Religién catélica. El segundo paso seria eliminar 
toda sujecién a cualquier jerarquia religiosa, llamese sacer- 
dote, pastor o rabino. Como dice P. Hazard, «se reforma a 
Dios; ya no se quieren sus cdleras, sus venganzas, ni Siquie- 
ra sus intervenciones en el curso de las cosas humanas» (10). 
La religién revelada se sustituira por la religién natural, 
por el deismo. Pero ;qué es en realidad un «deista»? «Un 
deista, decia Bonald, es un hombre que aun no ha tenido 
tiempo de hacerse ateo» (11). No se niega el poder divino, 
se le relega a otro plano. 


Pero la actividad demoledora y constructiva de los nue- 
vos filésofos no se reducia a la religién; aleanzaba también, 
y de lleno, a la reforma de la sociedad. También este aspecto 
lo supo captar Forner, y apreciando los méritos de los ilus- 
trados: 


«Empefiados también en mejorar a los hombres se hicieron 
jueces del Poder; llamaron a su tribunal la conducta de sus so- 
beranos, examinaron sus leyes, investigaron sus miras y designios 
y combatiendo muchas veces lo justo y lo bueno, dieron a cono- 
cer también los vicios de los gobiernos, los abusos de la autori- 
dad..., los derechos de los hombres tnidos en sociedad y la rela- 
cién reciproca entre los que gobiernan y los que son goberna- 
dos» (12). 


(9) Ilustraciones a los Discursos filoséficos pags. 7, 10 

(10) HAZARD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 222. 

(11) Citado por P. HAZARD en Lai crisis de la conciencia, pag, 222. 
(12) Discursos sobre la Historia, pag. 78. 
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El espiritu del siglo xvi fue eminentemente renovador: 
«La novedad es el grande empefio de nuestro siglo» (13). 


Y esta renovacién encontrdé su cauce propio en la criti- 
ca, destructiva mas que constructiva. Para fustigar todo 
aquello que estaba menos en consonancia con el nuevo estilo 
de vida que se iba creando, se recurria a la critica imagina- 
ria de personajes extranjeros. Francia encontr6é un persa, 
Inglaterra un chino y Espafa un marroqui. Forner pag6é 
también su tributo a esta moda del tiempo. Su obra de cri- 
tica mas importante contra los Iriarte esta centrada en tor- 
no a unos personajes chinos: Los gramdticos chinos. 

Esta eleccién de personajes exdticos no se hizo al acaso: 
obedecia a una tendencia muy enraizada en el espiritu de la 
época: el afan por los viajes. «Viajar, dice P. Hazard, fue 
comparar las costumbres, los principios, las filosofias, las 
religiones; llegar al sentido de lo relativo; oponer, dudar. 
Leer los libros de viajes fue evadirse, pasar de la estabili- 
dad de espiritu al movimiento... Con frecuencia, es cierto, 
el viajero que volvia con un pensamiento que creia original 
lo tenia ya en su equipaje en el momento de su partida; 
pero no se engana al tenerlo por eficaz. Pues cuando lo de- 
volvia a Amsterdam, Londres o Paris, estaba enorgullecido 
de si mismo, adornado de atrevimiento y dotado del poder 
que le faltaba primero... Es perfectamente exacto afirmar 
que todas las ideas vitales, la de la propiedad, la de la liber- 
tad, la de la justicia, se han vuelto a poner en discusién por 
el ejemplo de lo lejano. Pierre Bayle invoca muchisimas 
veces como testimonios las opiniones de estos viajeros» (14). 

Basada en estos principios, la cultura dieciochesca tenia 
que ser, por fuerza, muy superficial, petulante y pagada de 
si misma. Todos los que sabian leer se consideraban hommes 
eclairés. Y todos, cientificos y literatos, se daban el pompo- 


(13) Ilustraciones a los Discursos filoséficos, pag. 21. 
(14) HAZARD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 20. 
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so titulo de fildsofos (15). Pero estos filésofos no son real- 
mente filésofos. Su filosofia no es mas que un vago amor a 
la sabiduria, a una sabiduria que rechaza las ideas precon- 
cebidas y los razonamientos discursivos fundados en esas 
mismas ideas. Es una filosofia que no propaga los conoci- 
mientos que tradicionalmente se tenian por filosdficos, sino 
los nuevos conocimientos experimentales de la naturaleza. 
La misma definiciédn de filosofia de Forner, como ya vimos, 
coincide enteramente con este ideal de filosofia dieciochesca. 
Las ciencias naturales, experimentales eran el idolo de los 
hombres del xvi. Forner mismo se sentia orgulloso de ha- 
ber nacido en un tiempo tan favorable a las ciencias expe- 
rimentales (16). 

Pero el error estaba en que la mayoria de los librepen- 
sadores asociaba las Ciencias Naturales a una nueva concep- 
cidn del mundo en la que se sustituia por lo natural lo so- 
brenatural y por las Ciencias Naturales la Metafisica e in- 
cluso la Teologia. El mundo del pensamiento, del espiritu 
y el de la materia estaba gobernado por leyes naturales. De 
este modo la imagen cristiana del mundo quedaba asi com- 
pletamente secularizada. El siglo xvi sustituye en todo la 
«medida» del Creador por «medidas humanas y la natura- 
leza hecha por Dios por un mundo artificial de nuestros con- 
ceptos y de nuestras técnicas» (17). El origen de todo esto 
lo ha explicado don Juan Pablo tomando las causas desde 
muy arriba: 


«Los abusos de la disciplina dieron ocasién a las grandes 
sediciones de Lutero y de Calvino ya preparadas desde la época 
del Concilio de Constanza... Guerrearon entre si los partidos con 
furor implacable, descubriéronse sus abusos; y echaronse en cara 
sus defectos, sus vicios, sus escAndalos, resultando de aqui la irre- 


(15) ‘Como decia Du Breuil: «Tout le monde devient philosophe 
chez nous». Citado por L. SORRENTO, Francia e Spagna..., pag. 37. 

(16) Noticias de las aguas..., pag. 15. 

(17) CHEVALIER, J.: Histoire de la Pensée, III, pag. 47. 
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verencia de las cosas sagradas, la irreverencia degenera en des- 
precio y el desprecio dio ocasién al FILOSOFISMO» (18). 


Y atin afiade otra causa: las luchas que han sostenido 
entre si la Iglesia y el Estado: 


«La porfiada discordia que han mantenido entre si por lar- 
gos siglos el Sacerdocio y el Imperio por intereses casi siempre 
temporales, arm6é la primera vez a los herejes y después la inso- 
lencia de los filésofos para hacer odiosas a un mismo tiempo el 
Imperio y el Sacerdocio y derramar los principios de irreligién y 
sedici6n que tienen hoy en tanta angustia a la tiara y a las co- 
ronas»... «Con las herejias revivid en Europa el espiritu repu- 
blicano y los fildsofos acabaron de inflamar el incendio que em- 
pezaron a soplar Lutero, ‘Calvino, Beza, Carlostadio, cuya horren- 
da y sacrilega ferocidad vemos llevada a colmo en nuestros 
dias» (19). 


En una palabra, se intentaba, como dice Blanca Magni- 
no (20) sustraer al hombre y sus acciones de la esfera teo- 
lé6gica de las religiones tradicionales para devolverlo al puro 
estado de naturaleza. Ya no existe puesto para lo maravillo- 
so, para lo sobrenatural. Lo que supere las fuerzas de la na- 
turaleza lo rechazan todas las escuelas ilustradas: 


«...Tentaron los filésofos la heroica y utilisima empresa de 
colocar a los hombres en la clase de las bestias, ahogando y ex- 
tinguiendo en ellos el origen primordial de donde derivan sus 
virtudes, esto es, toda idea de Dios, de religién, de inmortalidad, 
de sujecién a las leyes de un Creador Omnipotente y de remune- 
raciones futuras» (21). 


Y esta vuelta al estado de naturaleza no se redujo solo 
a los aspectos religiosos y sobrenaturales. También en los 
politicos y sociales se aspiraba a esta vuelta al primitivis- 
mo natural: 


(18) Dictamen fiscal, § XIX. Cfr. BENOSO VON WIESE: La cultura 
de la Ilustracién, pag. 25. 

(19) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fols. 239-240. 

(20) MAGNINO, B.: Iluminismo e Cristianesimo, I, pag. 17. 

(21) Preservativo, pag. XVIII. 
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¢El desenfreno de las conciencias trajo detras de si el amor 
a la licencia e independencia politica» (21 bis). 


Actitud de Forner frente a la cultura de su tiempo 


Algo de su modo de pensar ya se ha traslucido en los 
parrafos que he citado anteriormente. Como no podia ser 
menos, también en esto se nos muestra algo contradictorio 
su modo de proceder. Le veremos criticar unas veces la fi- 
losofia de su tiempo y alabar, otras, si no los resultados, 
si la actitud de los filésofos ilustrados. Lo veremos lamen- 
tarse de haber nacido en tal época, unas veces (22), y otras, 
mostrarse satisfecho (23). 

Forner fue acusado de reaccionario frente a la cultura 
de su tiempo. Se defiende contra esta acusaciOn en uno de 
tantos folletos escritos con ocasion de las polémicas en tor- 
no a la Oracién apologética: «En la Oracién apologética 
no hay nada que se oponga al verdadero modo de pensar de 
nuestros dias» (24). 

Es cierto que en sus obras abundan las frases despecti- 
vas contra la concepcion filoséfica, cientifica y religiosa de 
su siglo al que acusa de superficial y petulante. Con fre- 
cuencia brotan de su pluma parrafos como estos: 


«Siglo de las bachillerias metafisico-politicas... En nuestros 
tiempos, sin que obre la moralidad en nada, no se puede hablar 
sino de Moral, y yendo todo torcido, no quieren que se trate sino 
de Derecho y mintiéndose prodigiosamente y derramandose san- 
gre cual jamas en la tierra, no quieren oir sino al que anuncia 
verdades filoséficas y sentimientos de humanidad» (25). 

«Belleza, sensibilidad, filosofia, humanidad, secreto profun- 
do para que todo mentecato, todo hablador, todo mendigo de li- 


(21 bis) Preservativo, pag. III. 

(22) «<Infelizmente hemos nacido en una edad...» Oracién apolo- 
gética, pag. 12. 

(28) «Congratulémonos de haber nacido en tiempos mas favora- 
bles a las ciencias y a la humanidad misma.» Noticia de las aguas, 
pagina 5. 

(24) Antisofisma, pag. V. 

(25) La corneja sin plumas, pag. 17. 
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teratura casi francesa pueda ensartar necedades sin consue- 
lo» (26). 


<«Hallaréis hombres asi, asi, que, sin saberse hacia dénde les 


caen los estudios, han inventado el nuevo oficio de escribir de 
todo» (27). 


«Satiras de los modernos, y digo SATIRAS porque con el 


pretexto de asegurar a su sistema una especie de probabilidad 
escriben agudas inventivas contra el linaje humano tratandolo 
de arrogante, de soberbio y de orgulloso» (28). 


Los fildsofos ilustrados debian escribir de todo, porque 
el universalismo era otro de sus espejismos. Digo espejis- 
mos porque el hombre universal, tan comtn en el Renaci- 
miento, se iba haciendo cada vez mas dificil debido a los 
adelantos en cada uno de los ramos del saber. En el si- 
glo xvlI se abre el camino a la especializacion. Por eso po- 
dia decir Forner que «un talento universal es un cuento 
semejante al ave Fénix; aunque el dedicarse a escribir de 
todo es negocio de cortisima dificultad» (29). 

Empenados en escribir de todo, los ilustrados tenian que 
ser forzosamente superficiales: 


<A lo mas con leer cuatro o seis libros japoneses (30) (fran- 


ceses) en que se hable majestuosamente de humanidad, de tole- 
rancia, de no hacer mal a nadie y de fanatismo, estamos com- 
puestos» (31). 


«Estamos en un siglo de superficialidad. Oigo por todas par- 


tes llamarle siglo de Ja razén, siglo de luces, siglo ilustrado, 
siglo de la filosofia. 


Yo le Uamaria mejor siglo de ensayos, siglo de diccionarios, 


siglo de impiedad, siglo hablador, siglo charlatan, siglo ostenta- 
dor, compuesto de gentes tinturadas de todo e incapaces no sdlo 
de imitar, pero ni de conocer el estudio y desvelos que costaron 


a nuestros mayores los develos de las ciencias» (32). 


(26) 
(27) 
(28) 
(29) 
(30) 


Exequias, pag. 111. 

Ibidem, pag. 69. 

Ilustraciones a los Discursos filosdéficos, pag. 234. 

Exequias, pag. 70. 

En la alegoria de los Gramdticos chinos el Japén equivale 


a Francia. 


(31) 
(32) 


Gramiticos, Ms. II, fol. 152. 
Ibidem, fol. 294. 
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Pero don Juan se ensafia de un modo especial contra 
aquellos que a si mismos.se dan el pomposo titulo de filo- 
sofos sin saber por dénde les caen los estudios serios. A su 
juicio, no son filésofos la mayoria de los ilustrados. Porque: 


<Filosofia llaman al degiiello, filosofia al ateismo, filosofia 
al latrocinio, filosofia a la calumnia, filosofia a la mentira y al 
engafio estudiado con perverso artificio para seducir a las gen- 
tes» (33). 


La filosofia del siglo xvim «tiene todos los caracteres de 
la locura» (84) y es una «mania que se vende en estos tiem- 
pos por el verdadero espiritu filosdfico» (85). Porque la 
filosofia verdadera «no consiste en diccionarios que delibe- 
radamente confunden la verdad con una autorizada sofis- 
teria» (86). Por eso los que escriben en diccionarios son 
gente superficial (37). La filosofia verdadera hay que ir a 
buscarla a las fuentes originarias; no hay que contentarse 
con el arroyuelo de un diccionario: «La oportuna erudicion 
y el conocimiento debido de las doctrinas que ha trasladado 
a nosotros la antiguedad industriosamente descubierta, o se 
desprecian o se gustan en sucintos e infelices diccionarios, 
donde dislocadas si no trastornadas, las noticias se pierden 
y rompen las conexiones de los sistemas» (38). 


Juan Pablo Forner y los enciclopedistas 


Forner no solo tiene frases despectivas y malhumoradas 
para la filosofia de su tiempo, considerada en abstracto; 
«la desatinada filosofia 0, por mejor decir, kakosofia de nues- 
tro siglo» (39), sino también en cuanto la ve encarnada en 


(33) Preservativo, pag. VIII. 

(84) Ibidem, pag. VI. «Llaman filosofia a los dislates, a la auda- 
cia, al orgullo, a la locura. Y a ordculos se meten los orates.» Sdtira 
contra la Literatura de nuestro tiempo, Ms. III, fol. 168. 

(35) Antisofisma, pag. XXXVIII. 

(36) Oracién apologética, pag. 103. Exequias, pag. 38. 

(37) Hxequias, pag. 112. 

(88) Ibidem, pag. 38. 

(39) Oracién apologética, pags. 12-13. 
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unos cuantos nombres representativos, los idolos del enciclo- 
pedismo francés, a quienes también él admira en cierto modo. 
y cuyo influjo, desde luego, reconoce en la intelectualidad 
del momento: 


«Vivimos en el siglo de los ordaculos: La audaz y vana ver-- 
bosidad de una tropa de sofistas ultramontanos, que han intro- 
ducido el nuevo y cOmodo arte de hablar de todo a su capricho,. 
de tal suerte ha ganado la inclinacién del servil rebafio de los 
escritores comunes, que apenas se ven ya, sino infelices remeda- 
dores de aquella resolucién con que, poco doctos en lo intimo de 
las ciencias, hablaron de todas antojadizamente los ROUSSEAU, 
los VOLTAIRE, los HELVECIO» (40). 


A los fildsofos de su tiempo no les reconoce ni siquiera la 
rectitud en el modo de pensar; no son defensores de la ver- 
dadera libertad, sino del libertinaje; su libertad consiste en 
abusar de la razén: 


<La licencia de pensar se ha propagado con demasia, por to- 
das partes se tocan ejemplos dolorosos de este abuso propio y 
epidémico de nuestra época» (41). 


La impiedad es el denominador comtn de los librepensa- 
dores ilustrados (42). 

Todos o casi todos los corifeos del enciclopedismo encuen- 
tran su epiteto o su frase despectiva en las obras de Forner. 
Pero el que se lleva la palma es el representante nato de la 
Ilustracién: Voltaire, el «gran maestro de sofisteria y malig- 
nidad, que vivid sin patria, murio sin religion y se ignora en 
todo que crey6 o dejo de creer» (43). «El que llame a Voltaire 
el doctor de las contradicciones, dira una verdad casi eter- 
na» (44). Los seguidores de Voltaire son «sofistas malignos, 


(40) Oracién apologética, pag. 12. «Estamos en un siglo en que la 
erudiciédn se bebe en diccionarios y papeles efimeros... A la erudici6én 
juiciosa y racional ha sucedido el tono de oraculo.» Ilustraciones a los 
Discursos filosdéficos, pag. 170. 

(41) Dictamen fiscal, § XXXVIII. 

(42) Hxequias, pag. 40; Oracidn apologética, pag. 14. 

(43) Oracién apologética, pag. 25. 

(44) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 164. 
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ignorantes de los mismos principios de la filosofia» (45), son 
«una turba a quienes con descrédito de lo respetable del 
nombre, se aplica el de fildsofos» (46), no «saben pensar sino 
lo que Voltaire pensé» (47). Se burla, asimismo, del polifa- 
cetismo de Voltaire calificandolo de «Senor filo-histori-critt- 
poeti-fisico-matemdtico» (48). El polifacetismo de Voltaire es 
todo producto del plagio: 


«Entre los ladrones ningunos mas malvados que aquellos que 
roban y apalean. ;Quién no abominara a Voltaire, que después 
de haber imitado la Merope del gran Maffey, enmascarado ruin- 
mente critic6 con impia ferocidad la misma obra que le habia 
servido de modelo?» (49). 


Pero Forner admiraba a Voltaire por su estilo literario: 
«Un hombre célebre puede ser un mal hombre, y un excelen- 
te poeta puede ser pervesisimo logico, fisico 0 metafisico en 
sus excelentisimos versos» (50); lo segundo es lo que le con- 
viene a Voltaire, «excelente poeta y perverso légico y metafi- 
Sico». 

Rousseau, «el abogado de los salvajes» (51), «aquel fil6- 
sofo admirable que quiso convertir en lobos a los hombres 
para que fuesen buenos» (52), no sale mejor parado que Vol- 
taire: «Rousseau desde su tripode no ha afadido una sola 
verdad a las que ya conocia el mundo desde hace quince si- 
glos» (53). Su sistema sociolégico recibe también el califica- 
tivo de «ridiculo» (54) porque quiso «reducir al hombre a 
que posea sin uso lo que engendra sus virtudes, duefio de un 


(45) Oracién apologética, pag. 24. 

(46) Ibidem. 

(47) Ibidem, pag. 21. 

(48) Gramdticos, Ms. II, fol. 162. 

(49) La corneja sin plumas, pag. 26. 

(50) Papales de Grinda, legajo 4 bis, fol. 157. 

(51) La corneja sin plumas, pag. 39. 

(52) Conversaciones familiares, pag. 14. 

(53) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 174. 

(54) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 366, nota 1. 
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alma inutil» (55) y «solicité inutilizar la razén reduciendo al 
estado de bestia al que nacié para hombre» (56). 

Todos los demas enciclopedistas, como Diderot, D’Alem- 
bert, acuden con frecuencia a los puntos de su pluma burlan- 
dose de los «pomposos titulos con que se honran porque, al 
fin, consiguen errar con agudeza entre ignorantes» (57). 
Bayle es «el patrono y orador de cuanto se ha delirado con 
titulo de filosofia» (58). Robertson es autor de «bellaquerias 
y endiabladas filosofias» (59). 

Los mismos métodos destructivos de los enciclopedistas le 
dan pie para hacer algunas comparaciones entre ellos y los 
fil6sofos paganos, dandoles a éstos la supremacia sobre aqué- 
llos; porque los paganos aunque no conocian mas filosofia que 
la inspiracién de la luz natural, introdujeron la cultura y la 
virtud en sus sociedades, por métodos constructivos, al con- 
trario de los modernos que intentaban destruir el legado del 
pasado (60). 

Don Juan Pablo no podia menos de rebelarse contra el 
enciclopedismo y contra sus fautores, porque en ellos veia 
personificada la destruccion de todo lo mas sagrado: la 
religién, la sociedad, la filosofia misma. En él se encarnd, en 
sentir de Menéndez y Pelayo, la reaccion mas inteligente con- 
tra el enciclopedismo (61). Forner mismo se declara antien- 
ciclopedista convencido: «El autor de la Loa ha luchado a 
brazo partido con los filésofos contaminadores; los sectarios 
ocultos del filosofismo conocieron en él un antagonista in- 
trépido y temible...» (62). 

Para comprender plenamente la figura intelectual de don 
Juan Pablo hay que encuadrarlo en aquel grupo de escritores 
como los Padres Ceballos y Rodriguez, «que dedicaron sus 

(55) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 367. 


(56) Oracién apologética, pag. 24. 

(57) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 364. 

(58) Oracién apologética, pag. 25. 

(59) Papeles de Grinda, legajo 4 bis, fol. 31. 

(60) Oracién apologética, pags. 32-33. 

(61) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 332. 

(62) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 5. 
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esfuerzos a combatir la Filosofia enciclopédica y a tratar de 
poner de acuerdo la tradicién con las nuevas conquistas de 
la ciencia, pero atin entre éstos aparece sefiera la figura de 
Forner» (63). Para combatir las ideas enciclopedistas en ma- 
teria de religién escribid la comedia titulada H/ ateista. 
Y para impugnar la «verbosa y frivola filosofia» (64) es- 
cribid los Discursos filosdficos sobre el hombre en los cua- 
les pasa revista a casi todos los errores de todos los tiem- 
pos en materia de Filosofia. En menos de veinte versos 
del segundo discurso menciona nada menos que diez erro- 
res, desde los epictreos hasta los «modernos optimistas que 
dicen que el mal es necesario» (65). Y «lo mas gracioso es 
que a titulo de filosofia se pronuncian hoy con la mayor se- 
riedad los despropésitos mas estrafalarios que pudiera imagi- 
nar el mismisimo Don Quijote» (66). «Sé muy bien que ha 
dado nuestro siglo un caterva de Don Quijotes de la Filosofia 
que se dan a si mismos el renombre de Sdcrates porque tie- 
nen la admirable libertad de despreciar todas las religiones 
del mundo» (67). 


«Aca oigo optimismo, all4é materialismo, acullA naturalismo; 
por aqui teismo, por alli fatalismo y otros cien ismos, que me 
hacen andar de aqui para alli sin saber en fin a d6énde tengo 
que ir a parar ni a qué he de atenerme» (68). 


Juan Pablo Forner sabe valorar y asimilar 
lo positivo de la cultura de la Ilustracién 


Juan Pablo Forner, lo mismo que su tio Piquer, lucha 
contra la vana pedanteria enciclopedista y la encarnizada 
enemiga de los filésofos ilustrados contra la Religion cris- 
tiana; porque «en la filosofia actual todas las religiones se 


(63) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias 4 

(64) Tlustraciones a los Discursos filoséficos, oe a Vie: 
(65) Discursos filosé6ficos, BAE, tomo LXIII pags. 360-361 
(66) Conversaciones familiares, pag. 30. 
(67) Ilustraciones a logs Discursos filoséficos, pag. 2 

(68) Ibidem, pag. 20. 
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ensehan menos la que representa a Dios con mayor grande- 
za» (69). Parece que el destino de la religion verdadera es 
ser perseguida por aquellos que se llaman patrocinadores 
de la verdad (70). 

Pero don Juan Pablo, fiel discipulo también en esto de su 
tio don Andrés Piquer, es un espiritu amplio, abierto a todo 
aire de doctrina renovadora; es un entusiasta, ademas de 
perfecto conocedor, de las modernas corrientes de la cien- 
cia. Por eso lo vemos <alegar en su abono y defensa a los 
sabios fil6sofos modernos mas conocidos por su saber e in- 
genuidad» (71). Nos parece falso afirmar, como hace So- 
rrento (72), que Forner se opuso al ingreso de las corrientes 
renovadoras de la Filosofia en Espana. No hay mas que leer 
el Dictamen fiscal para cerciorarse de que aboga por la re- 
vision de nuestros viejos sistemas de estudios universitarios 
con el fin de acoplarlos a la marcha de los demas paises de 
Europa. Es cierto que abundan también en sus obras frases 
de reproche para la filosofia de su tiempo—y no las hemos 
ocultado en paginas anteriores—sin hacer distinciones de 
ninguna clase, de modo que se puede creer que condena to- 
das las manifestaciones de la cultura sin excepcion posible. 
En esos ataques, comparados con otros textos de sus obras, 
se podra ver que no condena la cultura o filosofia moderna 
por el mero hecho de ser moderna; lo que reprocha en esos 
ataques es el extravio; recrimina, en una palabra, la falsa 
filosofia y la falsa ciencia que tienen mas de presunci6n que 
de verdad: 


<Ellos, a quienes nosotros desde el asilo de la razén los ve- 
mos perdidos y como vagantes en una regi6n oscura y tenebrosa, 
palpando sombras y tropezando entre tinieblas, son, con todo 
eso, si lo creemos, los dispensadores de la luz; espiritus intré- 


(69) Oracién apologética, pag. 33. 

(70) Ibidem, pags. 33-34. 

(71) Al piblico sevillano, Ms. V, fol. 157. 

(72) SORRENTO, L.: Francia e Spagna, I, pag. 75. 
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pidos nacidos para el desengafio de los mortales, para el espar- 
cimiento de la verdad» (73). 


Puede ser que alguno de los textos citados anteriormen- 
te nos presente a un Forner reaccionario; pero hemos de 
tener en cuenta—para juzgar y comprender perfectamente 
su actitud—su modo de pensar y su modo unilateral de 
proceder en las polémicas. Por motivos polémicos le intere- 
sa, a veces, hacer resaltar inicamente los defectos ciertos, 
todo lo negativo, sin que por ello deje de valorar y apreciar 
todos los elementos positivos que tanto el escolasticismo 
como el enciplopedismo encierra en si. En su condenacion 
de la filosofia enciclopedista se muestra como un tradicio- 
nalista, como un pensar cristiano fiel a la filosofia tradicio- 
nal y a la religidn revelada. Y en su condenacidén del escolas- 
ticismo decadente—lo vimos al hablar de ello—se muestra. 
como un moderno, perfecto conocedor de los avances de las 
ciencias experimentales, las cuales quisiera ver incorpora- 
das al viejo caudal de la Escolastica. Todo esto nos indica. 
que, en el fondo, la cultura del tiempo giraba toda en torno 
a la lucha entre tradicionales y antitradicionales. Los pri- 
meros apoyados en un humanismo teocéntrico y los segun- 
dos en un humanismo antropocéntrico. 

Los puntos basicos del programa que patrocina Forner 
y los puntos basicos que rechaza en la corriente enciclope- 
dista nos presentan una vez mas al polemista que no tiene 
reparos en contradecirse a trueque de confundir al adversa- 
rio. Como seguidor de la corriente cristiana ortodoxa, era. 
rabiosamente antifilésofo. Acusaba a los enciclopedistas de 
ignorar hasta los fundamentos de la filosofia. Y esto era. 
verdad, si por filosofia entendemos los principios de la filo- 
sofia tradicional cristiana. Los enciclopedistas desconocian 
estos principios porque partian precisamente del supuesto de 
que tal filosofia habia que olvidarla si se queria pertenecer 
al grupo de los hommes eclairés. La filosofia tradicional 


(73) Oracién apologética, pags. 13-14. 
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cristiana era para el enciclopedismo sinédnimo de oscuran- 
tismo. 

Pero resulta que Forner no estaba tampoco de acuerdo 
—y aqui esta su aparente contradiccién—con la filosofia 
que en su tiempo se consideraba tradicional. Lo hemos vis- 
to abominar del escolasticismo antihumanista y decadente 
de su tiempo. Y esto hay que tenerlo en cuenta al valorar 
los textos de reprobacién del enciclopedismo. Es decir, que 
Forner no condena a los enciclopedistas en nombre de su 
escolasticismo, sino por otras razones. No se contradice. 
Cargara las tintas negras una vez sobre el escolasticismo de- 
ecadente, lamentando su falta de adaptacion a los adelantos 
de las ciencias, y acusara, en cambio, otras veces, a los mo- 
dernos y a los enciclopedistas de su falta de contacto con la 
tradicion. 

Don Juan Pablo Forner no comulga ni con los enciclope- 
distas ni con los escolasticos. Segin su modo de ver la cul- 
tura del tiempo se debatia entre dos fanatismos igualmente 
peligrosos, absurdos e ignorantes: el fanatismo de la Esco- 
lastica, pagada de si misma, que habia perdido los cauces 
trazados por el mismo Santo Tomas y, sobre todo por sus 
renovadores del siglo xvi, Vitoria, Cano, etc., y el fanatismo 
del enciclopedismo, no menos pagado de si mismo que la 
Escolastica, y despreciador, por moda, de todo lo tradicio- 
nal. En definitiva, tanto el enciclopedismo como la Esco- 
lastica habian degenerado en un puro verbalismo; y, consi- 
guientemente, estaban menos distantes entre si de lo que 
pensaban los fautores de uno y otro bando. Forner califica- 
ra a los dos bandos por igual de «garrulos sofistas» (74). 

No obstante, esta fuera de duda que en sus principios 
fundamentales Forner estaba de acuerdo con la Escolasti- 
ca, en cuanto que ésta representaba y poseia los principios 
fundamentales de la filosofia cristiana. Pero tanto en el 
campo filosdfico como en el teolégico, e incluso en el apo- 


(74) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 359. Oracién 
apologética, pag. 24. 
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logético, habia que introducir muchas reformas. Y en esta 
reforma entra en juego lo que de positivo tiene la cultura 
moderna; aspectos positivos y validos que él quiere ver in- 
troducidos sin tardanza en la Filosofia y la Teologia tradi- 
cionales para revitalizarlas como en el siglo xvi hicieron 
nuestros grandes maestros. 

Estaba convencido que la Filosofia y la Teologia tradi- 
cionales cristianas fundamentadas en la critica de Vives y 
en las ideas experimentales de Bacon, serian capaces de sal- 
var la Religién cristiana de los apuros en que la habian me- 
tido los enciclopedistas anticristianos (75). 


Creemos que en este parrafo del Dictamen fiscal que 
transcribimos a continuacién queda bien clarificada su po- 
sicidn y confirma lo que hemos dicho respecto a sus apa- 
rentes contradicciones: 


«Podia servir la filosofia arabo-escolastica para convertir a los 
herejes que repugnaban uno y otro dogma; pero hoy que se hace 
la guerra a la Religio6n por sus fundamentos: Que se emplea para 
combatirla no ya argumentos derivados de una metafisica ima- 
ginaria, sino objeciones histéricas, cronolégicas, fisicas, astro- 
ndémicas, morales, politicas y filoséficas, ;c6mo acertara a vencer 
en lid tan peligrosa el que no sea al mismo tiempo filésofo in- 
signe y fil6sofo consumado? ;De qué le servirdn todas las abs- 
tracciones del Peripato, los sistemas imaginarios que esta secta 
agreg6 a la Teologia? Cuando se trate de convencer fisicamente 
la verdad del Génesis, la exactitud geografica con que se refiere 
la peregrinacién del pueblo de Dios por el desierto, la detenci6n 
del curso del sol por Josué, concordada con la astronomia, la 
cronologia de los Libros Santos combinada con la de los chinos, 
la legislacién de Moisés conforme en todo con la naturaleza ra- 
cional del hombre, la utilidad politica del Evangelio, la necesidad 
de la jerarquia de la Iglesia en el Estado, e innumerables puntos 
de este tenor que forman hoy el cuerpo principal de las contro- 
versias entre cristianos y aquellos que combaten el cristianismo. 

De aqui se colige que los que defienden hoy la subsistencia del 
Peripato en las universidades, o no conocen la edad en que viven, 


(75) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 334. 
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o tienen por menor mal dejar abandonada la defensa de la Re- 
ligi6n, que el desasirse de sus admirables intereses... 

Los libros se introducen, la juventud los lee, el atractivo de 
las novedades es irresistible... y los maestros de la Ley, los fuer- 
tes de Sidn en la oscuridad y polvo de la Escuela se ocuparadn 
muy afanadamente en disputar la Promocion fisica... 

Se trata ya nada menos que de sustentar el edificio santo de 
la Religién; no la tenemos con herejes, sino con irreligionarios. 
Los conatos presentes se dirigen a extinguir los cultog publicos 
y propagar por toda la tierra el espiritu de indiferencia en las 
materias religiosas... 

Infiérese de lo dicho que a un doctor tedlogo es esencial hoy el 
estudio de la Teologia en toda su extensién y el de la Filosofia, 
hecho no por el sistema imaginario de una secta, sino por verda- 
dero instituto, objeto y utilidad de todas las artes que facilitan 
la indagacién de la verdad, de lo bueno y de lo util» (76). 


Todos, tradicionalistas y antitradicionalistas, reclama- 
ban la utilidad como meta de su quehacer intelectual. Pero 
mientras los pensadores cristianos clamaban por una utili- 
dad moral y moralizante, los enciclopedistas buscaban una 
utilidad materialista y una verdad dependiente, Unica y ex- 
clusivamente, de la razon. Para Forner, lo mismo que para 
los filé6sofos ortodoxos, esta utilidad tenia que estar al ser- 
vicio del hombre entero, dotado de una naturaleza dual. Al 
admitir la doctrina del pecado original, Forner tenia nece- 
sariamente que considerar la naturaleza humana como de- 
caida e inclinada, por consiguiente al error. Don Juan Pablo 
tiene fe en la razén, pero a condicién de que se deje orien- 
tar por la fe (77). Los enciclopedistas, en cambio, prescin- 
den enteramente de todo apoyo sobrenatural; la razén debe 
bastarse por si misma. 

Para Forner, como cristiano, el tiltimo fin del hombre es 
la perfeccion total de su ser. Pero esta perfeccién solamente 
sera posible en el sometimiento del hombre a la voluntad 
de Dios (78). También algunos fildsofos ilustrados admitian 


(76) Dictamen fiscal, § 27. 
(77) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 3i71. 
(78) Oracién apologética, pag. 35. 
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la existencia de un «mas alla», pero ponian su énfasis sobre 
la felicidad en este mundo. Y para la consecucién de esta 
felicidad terrena seria suficiente el cumplimiento de la ley 
natural, mediante la virtud natural dirigida por los princi- 
pios de la Religién natural. Para Forner, en cambio, aunque 
admitiendo una ley natural, una virtud natural y una reli- 
gién natural, era absolutamente necesaria una ley, una vir- 
tud y una religién sobrenaturales. 

De todo lo dicho se deduce que Forner disiente plena- 
mente de la cultura enciclopedista por lo que ésta tiene de 
anticristiana, pero no es un reaccionario a ultranza. Conoce 
perfectamente las tendencias de la ciencia y de la filosofia 
del tiempo. Rechaza las que cree malsanas, pero acepta todo 
lo que puede ser Util a la filosofia y a la religidn misma: 
«Me he dedicado por algtin tiempo a los conocimientos de 
Fisica moderna, y me precio de ser mas newtoniano que 
gassendista o cartesiano... La Fisica moderna se ha eleva- 
do a un grado superior de que apenas se creia susceptible; 
mas no por eso deja algunas veces de acompanarse de cierto 
aire impostor que frecuentemente nos alucina» (79). 

Su posicion respecto a la cultura de su tiempo, queda, en 
estas Ultimas palabras, suficientemente clara. 


(79) Antisofisma, pags. XI, XXXVI 
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CAPITULO V 


JuAN PaBLo FoRNER, ABOGADO, POETA 
Y CRITICO LITERARIO 


La figura intelectual de don Juan Pablo Forner es su- 
mamente interesante precisamente por su complejidad. For- 
ner «fue un peregrino incansable por todos los caminos de 
la humana ciencia», como lo definid Menéndez y Pelayo (1). 
El mismo confiesa, muy pagado de si mismo, que podia pa- 
sar de un campo a otro del saber con extraordinaria fa- 
cilidad: 


«Lo que hay de cierto es que, con extravagancia o sin ella, 
nuestro licenciado asi amasaba una alegacién causidica como 
hacia un soneto o una cancion, y tanto forjaba una diatriba filo- 
séfica como empufiaba la clara critica y aporreaba a diestro y 
siniestro a cuantos espantajos literarios se le ponian por delan- 
te; y de la misma suerte templaba el estilo al tono de los nt- 
meros declamatorios que a los puntos de la solfa poética; pero 
sin poner en esto mds mérito que el obedecer a su inclinacién, 
materialmente antojadiza, bulliciosa y amiga de variar los in- 
tentos y las ocupaciones» (2). 


Ya hemos dicho que Forner esta reconocido por los cri- 
ticos como uno de los hombres de mas poderoso entendi- 


(1) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espano- 
les, V, pag. 83. 
(2) EHxequias, pags. 11-12. 
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miento de nuestro siglo xvi (3). Escritor doctisimo y va- 
ron de inmensa doctrina lo apellidaba Menéndez y Pela- 
yo (4), haciendo suyos esos calificativos que a don Juan 
Pablo tributaba su amigo el poeta Quintana. 

Se preocupa por todos los problemas cientificos debati- 
dos en su tiempo. En las obras que mas directamente se 
refieren a la religion, a la filosofia y a la ciencia experimen- 
tal, discute todas las ideas que la cultura controversista 
de la Ilustracion tenia puestas sobre el tapete. 

Don Marcelino Menéndez y Pelayo ha sintetizado en los 
siguientes términos la polifacética figura de Forner: 


«Escritor doctisimo, prosista fecundo, poeta satirico de gran- 
des alientos, si bien duro y bronco, jurisconsulto reformador, dia- 
léctico implacable, temible controversista, y, finalmente, defen- 
sor y restaurador de la antigua cultura espafiola» (5). 


En este parrafo de don Marcelino quedan reflejadas, con 
una admirable capacidad de sintesis, todas las facetas del 
quehacer intelectual forneriano. Se trata, ciertamente de un 
polifacetismo fundado en unas indudables cualidades natu- 
rales de excepcién; pero sus dotes naturales no se hubieran 
despertado plenamente si no hubiera contribuido el inmen- 
so afan de estudio de don Juan Pablo. Fruto de ese «hartaz- 
go de libros que pugnaba por salirle del cuerpo», en feliz 
expresion de Maria Jiménez Salas (6), es ese «recorrido con 
erudicién inmensa y critica franca y resuelta por todo el 
campo de nuestra Literatura» (7). 


De algunos aspectos de su figura intelectual, de sus fa- 
cetas de polemista y de filésofo nos hemos ocupado larga- 


(3) ALCAZAR, C.: «Ideas politicas de Floridablanca», Revista de 
Estudios Politicos, num. 79 (1965), pag. 49; CoTARELO Y Mor!I, E.: 
Iriarte y su época, pag. 223. 

(4) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 
III, pag. 330. 

(5) Ibidem. 

(6) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 326. 

(7) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 333. 
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mente en paginas anteriores. Para redondear su imponente 
figura intelectual, diremos algo de don Juan Pablo como ju- 
risconsulto y literato. 


Un jurisconsulto reformador 


Forner era abogado de profesion. Pero no era un pica- 
pleitos al estilo de la época. Aborrecia de un modo especial 
a esa raza de leguleyos: 


«Cuando joven, entregado al estudio de la Jurisprudencia, se 
encaprich6 en que no habia de aprender ei arte de embrollar 
pleitos» (8). 


Su ideal era el tipo de jurista renacentista, al mismo 
tiempo humanista y fildsofo, que se sirve, en la interpreta- 
cidn de las leyes, de las letras humanas y de la sana filo- 
sofia. «Por ejemplo, él citaba en su abono a Alciato, a Cu- 
jacio, a los hermanos Gobeas, a Bernabé Brisorio, a don 
Diego de Saavedra, a Antonio Agustin, a Benedicto XIV, 
a Ramos del Manzano, a don Nicolas Antonio y otra lechi- 
gada de nombres oscuros, que fueron a un mismo tiempo le- 
trados insignes y exquisitisimos en la doctrina, en el estilo 
y en el ingenio» (9). A su formacién humanista repugnaba 
el aspecto leguleyista, formalistico que habia asumido la en- 
sehanza de la Jurisprudencia en las aulas universitarias es- 
panolas: 


<Asido a estas opiniones ridiculas [dice irénicamente], jamas 
se pudo acabar con él a que leyese una hoja siquiera del inmor- 
tal Bartulo, legando a tantos extremos en esta mania, que cuan- 
do alguna vez le forzaban a que devorase algunas lineas, se ta- 
paba las narices y ponia la mano en el est6mago, como para 
confortarle y evitar la nausea; y en razén de estos escritores 
decia ser recia cosa que para hallar un grano de trigo quisieran 
obligar a un cristiano a que escarbase todo un muladar» (10). 


(8) Exequias, pag. 6. 

(9) Hxequias, pag. 12. 

(10) Ibidem, pag. 7. Bartulo o Bartolo, jurisconsulto italiano 
(1313-1357). 
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Debido a esta enemiga que tenia contra el leguleyismo y 
la casuistica juridica, quiz& no carecieran de razon entera- 
mente algunos enemigos suyos cuando le acusaban de «des- 
conocer la solidez magistral de su profesién» (11), porque el 
mismo Padre Estala le recrimina en una carta que en su 
comedia El filésofo enamorado no marcha muy bien «la 
practica legal»: 


«En la orden que lee el escribano han reparado algunos que 
no estA muy arreglada a la practica legal... Yo de esto no en- 
tiendo; es preciso que lo mires con mucho cuidado, porque el que 
te amen mal poeta es chico pecado pero, ;MAL LETRADO UN 
SENOR FISCAL!» (12). 


Para redondear la figura de un buen abogado no basta- 
ban la filosofia y la historia, era preciso, ademas, echarse 
«en brazos de la elocuencia», porque «la elocuencia viene a 
ser asi a la manera del guiso en la comida»; y para dar el 
ultimo toque también era necesaria la presencia de la poe- 
sia, porque ésta es «el ultimo punto de sazoén en la cocina del 
ingenio» (13). Y anade con cierto regodeo: «;Jamas se ha- 
bra oido cosa mas graciosa! Sin embargo, yo no sé cémo él 
lo componia que, al parecer, probaba la cosa y la metia por 
los ojos» (14). Y la prueba que aportaba no era otra que el 
sehalar los ejemplos de los grandes jurisconsultos, que ha- 
bian sido, al mismo tiempo, grandes literatos: «Tan impo- 
sible es que todos los pragmaticos juntos, alambicados por 
cien retortas, den un Antonio Agustin, un Bernabé Brisorio 
o un Benedicto XIV, como el extraer espiritu de rosas de 
un cardo...» (15). «¥ es positivo y fuera de toda duda, que 
el senor Covarrubias hubiera sido mucho mayor jurisconsul- 
to, si hubiese ignorado la lengua griega, si hubiese barbari- 


(11) Hxequias, pag. 12. 

(12) ESTALA, P.: Carta a Forner, citada por Cueto, L., Bosquejo..., 
BAE, tomo LXI, pag. CXLIIl. 

(13) Hwequias, pag. 10. 

(14) Ibidem. 

(15) Ibidem, pag. 13-14. 
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zado un poco mas en la latina, si hubiese desechado de todo 
punto el estudio critico, admitiendo y tragandose las patra- 
has de todo calibre; y, por ultimo, si ya que adopté en parte 
el estilo pragmatico, no le hubiese violado y corrompido a 
cada paso con erudiciones y alifios sutiles, contagio que se 
le pego en las aulas del Comendador griego, pedante imper- 
tinentisimo entre los mas impertinentes» (16). 

Don Juan Pablo fue uno de los contados jurisconsultos 
que en su tiempo mantuvieron viva «la antorcha de la ju- 
risprudencia de los tiempos de Govea, Antonio Agustin y 
Covarrubias» (17). No son, como dice Sotelo (18), las fdér- 
mulas estériles del foro ni la material estructura de los li- 
belos, ni las opiniones de los comentadores, ni la astucia y 
sagacidad de las interpretaciones las que constituyen a un 
perfecto jurisconsulto, sino la meditacioén filosdéfica de las 
leyes, la sdlida instruccioén en la historia, el recto uso de 
la critica y el estudio profundo del corazon humano y de 
los secretos muelles que es necesario tocar para conmoverlo 
y dirigirlo. De este modo ha visto Sotelo la figura del juris- 
consulto Forner, confirmando, en cierto modo, lo que antes 
dijimos de que parece que descuidaba don Juan Pablo un 
poco la «practica legal». Pero fue la experiencia quien le 
ensehdé muy pronto y le confirm6é en sus ideas de que la 
procedura leguleya no basta para solucionar bien los conflic- 
tos juridicos. Cuando le encargé la Casa de Altamira la de- 
fensa de sus derechos sobre el ducado de Atrisco contra la 
demanda interpuesta por el conde Moctezuma, se dio cuenta 
de que se trataba de una controversia que no podia ser solu- 
cionada «con las interpretaciones de los rabulas, sino a base 
del profundo conocimiento de la historia de la conquista de 
América y de los titulos en que se afirma el dominio de los 
monarcas espafoles sobre aquella tierra» (19). 

(16) Hxequias, pags, 14-15. Comendador griego. Se refiere al célebre 
humanista Hernan Ntfiez Pinciano (1475-1553), colaborador de la Po- 
ligiota complutense. 

(17) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Huequias, pag. XXXVI. 


(18) SoTELo, J.: EHlogio.... BAH, tomo LXIII, pag. 287. 
(19) Ibidem, pag. 227. 
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Pero don Juan Pablo demostré sus profundos conoci- 
mientos de Jurisprudencia, no sdlo en el desempefo de su 
cargo de Fiscal, sino en la composicién de dos obras juridi- 
cas de reconocido mérito. 

En el desempefio de su cargo de Fiscal en Sevilla tropez6 
con una practica de la procedura penal que hirié profun- 
damente sus sentimientos humanitarios. Se trataba del em- 
pleo de la tortura para obligar a los reos a confesar sus 
crimenes. Contra esta practica de la legislacion penal espa- 
fiola vigente escribid la Perplejidad de la tortura, abo- 
gando por la supresién de este procedimiento «repugnante 
a los principios esenciales que dieron ocasién al estableci- 
miento de las sociedades civiles... Prueba combatida en to- 
dos los tiempos y convencida de inicua por los hombres mas 
sabios que ha producido la profesion de la sabiduria... Prue- 
ba incierta, falaz y arriesgada por sus mismos procedimien- 
tos... El sentimiento de todo hombre repugna que se des- 
coyunte a un hombre para que él mismo se condene» (20). 
Es una prueba dudosa de la que no puede resultar una de- 
mostracion evidente. La legislacién se contradice constitu- 
yendo en un medio dudoso el Ultimo grado de la evidencia 
judicial en los problemas criminales (21). La tortura esta 
en contradicci6én con los principios mas simples de la légica. 
Y no es solo la racionalidad la que se vulnera, la moral 
misma queda también en ella <harto llagada» porque es un 
axioma de la moral el que las acciones forzadas no son impu- 
tables (22). 

La misma filosofia se convierte en una triste victima de 
la practica de la tortura, pues cuando se empleé en los fi- 
l6sofos se oblig6 a mentir a los maestros y profesores de la 
verdad (23). En definitiva, la tortura debe ser abolida de la 
procedura penal porque no es el «tnico medio para averi- 
guar la certeza de los delincuentes; y es el tnico medio para 

(20) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fols. 29-30. 

(21) Ibidem, fol. 90. 


(22) Ibidem, fol. 93. 
(23) Ibidem, fol. 38. 
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que pueda ser castigado como malhechor uno que no lo 
es... Una ley de esta naturaleza ;sera justa en sana moral? 
jDecidan los tedlogos!...» (24). 

La ocasién para escribir esta obra se la proporcioné don 
Pedro Castro, canonigo sevillano, «inexorable defensor de la 
tortura» (25). Un caso de indicios dio ocasién al debate. Los 
indicios de culpabilidad eran tan claros que el fiscal, For- 
ner, pidid la inmediata imposicién de la pena, sin que se 
pasara por la prueba de la tortura, fundandose en que la 
confesion del reo no podia afiadir a los indicios mas eviden- 
cia de la que tenia en si, y su negacién—en caso de que no 
confesara el reo en el tormento—podia privar a la justicia 
de una victima que le era debida (26). 

Otra obra de jurisprudencia en la que don Juan Pablo 
hace gala de su saber profiindo de jurisconsulto es la Diser- 
tacion sobre el modo de formar unas instituciones de Dere- 
cho en Espana. 

La Real Academia de Derecho de Madrid promulgé un 
concurso para premiar el trabajo que ensenhara el mejor 
modo de formar unas instituciones del Derecho espanol. En 
ese trabajo se habian de exponer «metddicamente los ele- 
mentos primordiales de donde se deriva la propagacion su- 
cesiva de todas sus consecuencias, y se dictasen a los ma- 
gistrados, a los jurisconsultos y a los ciudadanos reglas 
ciertas y seguras para aplicar, interpretar y observar reli- 
giosamente las leyes» (27). A esta empresa «fueron convi- 
dados todos los sabios nacionales y extranjeros con el 
aliciente de un premio honorifico y con la esperanza de la 
publica gratitud» (28). 

Don Juan Pablo, asiduo concurrente a lides literarias, no 
podia faltar en este certamen internacional. La empresa no 
era facil porque <para labrar las instituciones de una cien- 


(24) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 123. 

(25) Ibidem, fol. 3. 

(26) Ibidem, fol. 3-4. 

(27) SOTELO, J.: Elogio.... BAE, tomo LXITI, pag. 295. 
(28) Ibidem. 
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cia es menester que en la ciencia haya sistema, orden, re- 
gularidad, proporcién, solidez, armonia; es menester que la 
ciencia esté cabal y bien organizada en lo posible, que sus 
reglas y materias eslabonadas y dispuestas con método ra- 
cional, formasen no un monstruo, sino un verdadero cuer- 
po de doctrina, apto para facilitar su uso en la especulacién 
y en la practica» (29). Y ;cual era el estado de nuestro De- 
recho en el siglo xvi1? Veamos cémo lo sintetiza don Juan 
Pablo: 

«Es verdad que tenemos leyes, y leyes muy abundantes y 
muy sabias, y muy dignas de la prudencia legislativa de los 
monarcas que las dictaron; pero que habiendo sido establecidas 
en diversos tiempos y acomodadas a circunstancias y fines muy 
diferentes y atin opuestos entre si, forman un laberinto tan in- 
trincado y tan oscuro, que no basta a penetrarlo el ingenio mas 
profundo y perspicaz; tenemos cédigos, pero entre ellos hay unos 
de autoridad incierta y dudosa, otros inttiles en gran parte, otros 
diminutos y escasos de lo que se necesita para el presente siste- 
ma de administraci6n, y otros indigestos, confusos, complicados, 
dificiles al estudio y arduos para la pronta expedicién de las cau- 
sas; ha criado Hspana doctores y letrados en nimero intermina- 
ble, pero en todos sus inmensos volimenes reina con predominio 
absoluto el imperio de la opiniédn, y apenas se encuentra una 
verdad constantemente admitida, una maxima sin contradic- 


cién, una decisién no repugnada por otra absolutamente con- 
traria» (30). 


No desmayo nuestro fiscal ante tamafas dificultades; al 
contrario, acreciéndose en ellas, como en otras ocasiones, 
«prescindiendo de las nulidades intrinsecas de nuestra ju- 
risprudencia, delined el método que debe aplicarse para que 
reciba en lo posible forma de arte, y salga de la turbulencia 
y confusién en que se halla sumergida» (31). 

Dividié su trabajo en dos partes. En la primera se espe- 
cifican las causas que dificultan el intento de formar unas 
«instituciones cabales» del Derecho espafiol. Estas causas las 
describe y examina en cinco articulos: 


(29) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 150. 
(30) Ibidem, fols. 155-157. 
(31) SOTELO, J.: Hlogio..., BAE, tomo LXIII, pag. 295. 
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1. Multitud de cédigos y autoridad incierta de algunos 
de ellos. 

2. Inutilidad de una grandisima parte de las leyes con- 
tenidas en ellos y confusién que resulta del auna- 
miento y mezcla de tanto numero de leyes, Utiles e 
inutiles. 

3. Falta de método, claridad y simplicidad en los cé- 
digos que rigen actualmente. 

4. Multitud excesiva de jurisdicciones independientes, 
y aun opuestas entre si. 

5. Incertidumbre casi absoluta del Derecho por la in- 
terminable abundancia de las opiniones y cavilacio- 
nes de los intérpretes (82). 


En la segunda parte trata de «cOdmo se podran formar 
unas instituciones de una ciencia que quiza no lo es todavia, 
del modo de reducir a ciencia sdlida y segura la jurispruden- 
cia espanola» (33). Para conseguir esto redujo todo el siste- 
ma legislativo a estos tres articulos principales: 


1. Oficios. 
2. Dominio. 
3. Contratos. 


El tratado de los Oficios comprende las relaciones reci- 
procas de todas las personas, deducidas de su estado, cua- 
lidades y ministerio. En el tratado del Dominio explica los 
modos de adquirirlo y perderlo y los diferentes derechos que 
produce, segun la diversidad de su naturaleza, En el trata- 
do de los Contratos expone todas las solemnidades «que deben 
observarse en su celebracién, la indole y caracter de cada 
uno, y las obligaciones que de ellos se derivan» (34). Final- 
mente se ocupa de los juicios «como de un objeto externo y 
accidental, aunque necesario para que los otros subsis- 
tan» (35). Y en este apartado de los juicios se ocupa de «to- 
~ (32) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 162. 

(33) Ibidem, fois. 162-163. 


(34) Ibidem, fol. 162. 
(35) Ibidem. 
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dos los medios que han establecido las leyes para conservar 
los derechos de los ciudadanos y el tiempo y requisitos que 
deben usarse» (36). 

Los miembros del jurado que habian de decidir el fallo 
apreciaron en el trabajo de Forner no solo el método, orden 
y extension de la planificacién del Derecho, sino incluso la 
originalidad, pues en la reduccién de todo el sistema legis- 
lativo a esos tres articulos—oficios, dominio y contratos— 
se salia del camino trillado que seguian los institutistas, fie- 
les a la autoridad de Triboniano. «Si algtin dia—dice Sote- 
lo (87)—llega a ejecutarse debidamente el plan de Forner, 
él sdlo bastaraé para dar una idea cabal de todo nuestro 
sistema legislativo, y para que la posteridad reconozca la 
justa razon con que este sabio Cuerpo (Academia de Dere- 
cho de Madrid) premid el mérito de su autor.» Efectiva- 
mente, el fallo del concurso premié el trabajo presentado por 
el Fiscal del Crimen de la Audiencia de Sevilla. 

El prestigio de don Juan Pablo como jurisconsulto era 
ya notable en toda la nacién. Quiza influyera no poco, como: 
dijimos anteriormente, al relatar su curriculum vitae, la 
amistad personal con Godoy para su elevacion a la Fiscalia. 
del Supremo Consejo de Castilla; pero no cabe duda que, 
como dice el frecuentemente citado Sotelo (38), «nuestro 
ilustrado Gobierno elevandole a la Fiscalia del Supremo Con- 
sejo de Castilla, dio, a un mismo tiempo, un testimonio so- 
lemne de su justicia y unos evidentes indicios de las espe- 
ranzas que tenia concebidas de su literatura y de su ingenio». 

Los miembros de la Academia de Derecho de Madrid 
debian estar mas que convencidos de los méritos de don 
Juan Pablo tan largamente panegirizados por Sotelo, pues 
como él mismo dice: 


«Vosotros, sefiores, que lo elegisteis por presidente, conocien- 
do cuanto podia contribuir con sus luces a nuestros progresos 
literarios, sabéis también el derecho que tiene a nuestra grati- 


(36) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 162. 


(87) SoTELO, J.: Hlogio...., BAE, tomo LXIII, pag. 296. 
(88) Ibidem. 
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tud. Vosotros le visteis acudir a nuestras juntas con toda la 
frecuencia y puntualidad compatibles con sus inmensas ocupacio- 
nes. Vosotros le oisteis discurrir con profundidad sobre los pun- 
tos mas intrincados de nuestra Historia y nuestra Legislaci6n. 
Vosotros recibisteis de su boca doctas instrucciones sobre el es- 
tudio de la Jurisprudencia, de la Politica, de la Blocuencia fo- 
rense, de ias demas partes que constituyen a un perfecto juris- 
consulto... Vosotros esperabais muy en breve recoger los frutos 
de vuestra acertada eleccién...» (39). 


Una obra que consagra su fama de literato 


Don Juan Pablo se creia poeta: «El ejemplo, gran maes- 
tro de designios desatinados, me encendia maravillosamente 
en el deseo de emprender el viaje (al Parnaso); y tanto mas 
cuanto no me tenia yo por inferior a ninguno de los que lo 
habian emprendido en los tiempos pasados; porque ;cual 
es el mal poeta que no cree ser el mejor de todos los buenos 
poetas?» (39 bis). 

Su produccion poética no es escasa, como puede apre- 
ciarse en el tomo LXIII de la Biblioteca de Autores Espa- 
holes, paginas 297-374. Y aun existen, entre los Papeles de 
Grinda, varias composiciones poéticas escritas en su juven- 
tud inéditas. Pero Forner no nacié poeta. Se hizo poeta a 
fuerza de voluntad. El mismo lo reconoce: «La edad que 
crecia en mi, y con ella las fuerzas, me hicieron concebir 
esperanzas de poder arribar algtin dia (al Parnaso) bien fue- 
se a costa de rodeos y trabajos» (40). Su labor poética esta 
muy bien retratada en estas expresiones de Leopoldo Cueto: 
«Le faltaba el quid divinum, pero lo suple como puede, con 
su brioso desembarazo de hablista y de escritor» (41). Cul- 
tiv6é todas las ramas de la poesia, desde la satirica hasta la 
dramAtica, pasando por la bucdlica y la amorosa; pero no 
era la poesia su vocacién de literato. Consiguié, no obstan- 


(39) SoTELO, J.: Hlogio.... BAE, tomo LXIII, pag. 296. 
(39 bis) Hxequias, pag. 22. 


(40) Ibidem. 
(41) CuETO, L.: Bosquejo..., BAH, tomo LXI, pag. CXLI. 
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te algunos triunfos como poeta. Su composicién lirica mas: 
notable es el Canto a la paz, en la que intenta emular la en- 
tonacién del Bernardo de Valbuena (1568-1625). Ya hemos 
dicho en otra parte que la Real Academia le premié la Sd- 
tira contra los abusos introducidos en la Lengua castellana. 
La poesia satirica estaba mas en consonancia con su tem- 
peramento, pero con esto mismo se confirma lo que antes 
deciamos, porque la satira no es «verdaderamente poesia 
en la acepcién pura de la palabra» (42). Y don Juan Pa- 
blo es todavia mejor satirico en prosa que en verso (43). 


También en la poesia dramatica tuvo sus pretensiones, 
como puede deducirse de la acre disputa que mantuvo con 
Lépez de Ayala. Obtuvo éxito no despreciable con la co- 
media El fildsofo enamorado en los teatros de Madrid y de 
Cadiz, segtin testimonio del Padre Estala: «Querido fiscal: 
Llego la hora de que le diese una buena nueva. Antes de ayer 
se represento HI filé6sofo con mucho aplauso; tanto y aun 
puedo decir mas que Hl viejo y la nina... La comedia ha 
agradado infinito, como lo indican las entradas, que han ido 
subiendo de dia en dia, su duracién por doce o trece dias y 
haberse dejado con mas de 5.000 reales. Este es un argumen- 
to fuerte del mérito de una comedia que ni tiene batallas, 
ni desafios, ni es de magica o de maquinaria» (44). 


En general, su poesia dramatica adolece de los mismos 
defectos que su poesia lirica porque a la natural sequedad de 
Su imaginaciOn hay que afiadir la «brusquedad y rigidez de 
sus versos» (45). En realidad la lectura de sus versos resul- 
ta dificil y penosa. Son versos debidos mas a la fuerza de 
su voluntad que a la espontaneidad de su genio poético. 
Don Luis Villanueva advierte una evolucién entre las poe- 


(42) CUETO, L.: Bosquejo..., BAE, tomo LXI, pag. CXLII. 

(43) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las EHxequias, pag. XXXIII. 

(44) ESTALA, P.: Carta a Forner citada por Cueto, L., Bosquejo..., 
BAE, tomo LXI, pag. CXLIII, Forner escribié6 también otras comedias 
y algunas tragedias. He aqui algunos titulos: El ateista: La vanidad 
castigada; Moctezuma; Francisco Pizarro; Las vestales, etc 

(45) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXXIII. 
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sias escritas en Madrid y las escritas en Sevilla: «En todas 
estas obras que escribid y publicd en Madrid, en medio de 
sus buenos y profundos pensamientos, en medio de las doc- 
trinas excelentes que se notan en ellas, deja verse cierto 
desalino y dureza en el lenguaje. En las obras que escribié 
después, singularmente en las que escribié en Sevilla, se ad- 
vierten ya mayor gracia, soltura y desembarazo y, sobre 
todo, gusto y armonia en los versos y un cierto sabor al 
estilo y lenguaje de los mejores poetas de la escuela sevi- 
llana, a los que, sin duda, estudid mucho en los seis anos que 
estuvo sirviendo la fiscalia de aquella audiencia» (46). 


La auténtica vocacion literaria de don Juan Pablo era la 
critica. Y en esta rama de la Literatura alcanzé cimas no 
holladas por ningtn otro escritor espafiol del siglo xvim. En- 
tre sus obras de critica literaria—-y lo son casi todas las 
escritas con ocasiOn de las diversas polémicas—una sobresa- 
le por encima de todas: Las exequias de la Lengua castella- 
na. Es su obra justamente mas conocida y la que mas fama 
le ha proporcionado. Todos los criticos estan acordes en 
afirmar que es su obra maestra, y una de las mas notables 
de toda la produccion literaria espafiola del xvi. Valga por 
todos el testimonio de Menéndez y Pelayo: «Estas Exequias 
son, por todos conceptos, la obra maestra de Forner, y una. 
de las mas notables del siglo xvi (47). 

Las Exeguias pertenecen a un género literario que podria. 
calificarse de lwcianesco y que ha sido muy cultivado por los 
humoristas espanoles de todos los tiempos. En efecto existe 
una larga trayectoria de obras de este tipo en nuestra li- 
teratura: Cervantes, Quevedo, el autor de la Republica li- 
teraria, Moratin, son precedentes tenidos en cuenta por 
Forner. Reconoce él mismo su dependencia de La republica 


(46) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica, BAE, tomo LXIII, pa- 
ginas 264-265. 

(47) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 328; SoTeLo, J.: EHlogio.... BAH, tomo LXITI, pag. 291; SANZ 
RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, pag. XXXVIIT; LAUGHRIN, 
M. F.: J. P. Forner as a critic..., pag. 8. 


223: 


literaria y de la Derrota de los pedantes. La llama satira 
ménipea porque «en la Grecia hubo un tal Menipo, primer 
padre de estas invenciones monstruosas, que mezclan la 
prosa con el verso y emplean el verso y la prosa en zumbarse 
de las majaderias humanas... y un pedante del Lacio lla- 
mado Marco Varrén, intimo amigo del charlatan Tulio, ha- 
bia escrito también mucho en este estilo» (48). 

Forner no se presenta como autor, sino como editor de 
un manuscrito que le dejé un joven, Pablo Ignocausto, pseu- 
dénimo frecuentemente usado por el mismo Forner, verbi- 
gracia, en la Corneja sin plumas. La finalidad de la obra es 
averiguar «las causas y origenes del mal gusto en la litera- 
tura espafnola» (49). 

Las Hxequias, ademas de amplia resena de los escritores 
mas famosos, es un precioso documento histdérico «a través 
del cual nos podemos asomar un poco a la intimidad de aquel 
hervidero de polémicas y apasionadas rencillas literarias y 
de caracter personal que fue nuestra literatura en la época 
en que florecid Forner» (50). Se ensaha de un modo espe- 
cial en aquellos escritores contemporaneos, destructores del 
buen gusto, imitadores pedestres de todo lo francés; pero, 
sobre todo, lanza hirientes tajos contra aquellos autores 
con los que tuvo algun roce personal, verbigracia: Iriar- 
te (51), Trigueros (52), Sempere y Guarinos (53). En el 
fondo, se podria decir que las Hxequwias son una revalori- 
zacion y una apologia aguda y sonriente de su propia litera- 
tura, que hace aprobar, nada menos, que por Apolo (54). 

El argumento de la obra puede sintetizarse de este modo: 
Arcadio (don José Iglesias de la Casa, amigo de Forner, 
como ya indicamos en el primer capitulo) y Aminta (For- 
ner), guiados por Cervantes se dirigen a las cimas del Par- 

(48) Hxequias, pag. 19. 


(49) Ibidem, pag. 18. 

(50) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. IX. 
(51) Haxequias, pag. 32. 

(52) Ibidem, pags. 184, 190, 207. 

(53) Ibidem, pag. 208. 

(54) Ibidem, pag. 185. 
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naso. Lo primero que se les presenté ante los ojos fue una 
laguna cenagosa donde croaban—transformados en ranas— 
los escritores corruptores de la Lengua castellana. Suben, 
después, conducidos siempre por Cervantes, a la cima; a lo 
largo del camino se van encontrando con diferentes persona- 
jes, que Forner caracteriza con breves criticas de alguna de 
sus obras o de su actividad literaria en conjunto. Como dice 
Maria Jiménez Salas, en su viaje al Parnaso Forner se en- 
cuentra muy a gusto ejerciendo de fiscal de nuestras le- 
tras (55). Llegada la hora de las exequias de la Lengua 
castellana, se trasladan a una plaza, en cuyo centro estan 
apinados una infinidad de libros, las obras de los escritores 
que con su mal gusto han dado muerte a la Lengua. Des- 
pués de varias discusiones, incluso una acerca de qué Lengua 
se habia de usar en la ceremonia, si la fenicia o la vizcaina, 
desfila el cortejo finebre. Nutridas representaciones de es- 
eritores rinden homenaje a la difunta; lo cual es motivo 
para ir presentando las glorias nacionales. Al final, con 
estupefaccién de todos, la Lengua castellana, representada 
por una matrona palida y demacrada, se incorpora. Enton- 
ces Apolo ordena nuevas fiestas, y ordena a Aminta (For- 
ner) que dé a conocer una composicion satirica suya contra 
los perversos escritores contemporaneos que han puesto a 
la Lengua en trance de perecer, pues todo lo anterior habia 
sido una farsa urdida por Apolo. Una vez recitados los ver- 
sos fornerianos, son convertidos en ranas algunos escritores 
y arrojados al estanque y sus libros, amontonados en una 
pira, son quemados por orden de Apolo. Mientras el autor 
teme haberse convertido en rana vocinglera del estanque 
fatidico, es despertado repentinamente por su amigo A?r- 
cadio (el poeta Iglesias), que en la tierra le creia victima de 
alguna rara inspiraci6n poética. 

Don Marcelino Menéndez y Pelayo ha sintetizado en unas 
lineas todo el mérito de esta obra maestra de don Juan 
Pablo: 


(55) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 483. 
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«Con erudicién inmensa y critica franca y resuelta recorre 
todo el campo de nuestra Literatura; estudia su progreso y su 
decadencia; formula juicios propios y en general acertados so- 
bre nuestros cldsicos; los expresa a veces con frases de una 
exactitud y belleza incomparables; defiende con ardiente amor 
patrio nuestras grandezas pasadas; juzga severisimamente a los 
corruptores del buen gusto de su tiempo y va derramando de 
paso copiosa doctrina sobre todos los géneros literarios. Nada 
se ha escrito en el siglo XVIII con mds enérgico estilo, con mas 
viveza de fantasia, con sabor mas espafiol, que algunos trozos 
de esta menipea, a la cual sélo dafia su extraordinaria exten- 
sién, y el mismo empefio que el autor puso en acumular en ella 
todos los tesoros de su largo pensar y de su enorme lectura. 
Esta obra sefiala el apogeo del entendimiento de Forner. No 
creo que nadie en la Espafia de entonces fuera capaz de escri- 
bir otra igual ni parecida» (56). 


Si este elogio sobre las Hxequias no lo hubiera escrito 
don Marcelino Menéndez y Pelayo, nos pareceria hipérbole. 
No se puede decir nada mejor. 

Las Hxequias nos demuestran las posibilidades literarias 
que se encerraban en don Juan Pablo, y las cimas altisimas 
a que podia haber llegado si no hubiera muerto en edad tan 
temprana. Forner se dio cuenta del mérito de su obra: 


«Hombre habra—dice irénicamente—de tan destemplado gus- 
to que hard ascos (jvea usted qué delirio!) a un manual de 
practicas forenses escrito con docta, redundante y desgrefiada 
pesadez y celebrara estas Hxequias, juzgandolas dignas de durar 
grabadas en cedro» (57). 


La profecia forneriana se cumpli6 a la letra. Este hom- 
bre que juzgara las Hxequias dignas de ser grabadas en ce- 
dro ha sido don Marcelino Menéndez y Pelayo. 

Aunque las Hxequias sefialan el apogeo del entendimien- 
to de Forner, como le hemos visto decir a don Marcelino. 
Menéndez y Pelayo, sin embargo, son una obra de juven- 
tud. Ya tenia redactada la obra en 1788, pues en una carta 

(56) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas..., 


III, pags. 333-334. 
(57) Hxequias, pag. 21. 
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a Llaguno del 16 de septiembre de ese afio escribe: «;Hay 
esperanzas de que no tenga yo que escribir las Hxequias de 
la Historia de Espana, asi como tengo escritas las de la 
Lengua espafiola? Algtiin dia vera usted este librejo que 
creo le divertira» (58). No se dio prisas por publicar esta 
obra. Hasta 1794 no dara los primeros pasos para su pu- 
blicacion. Pero inttilmente; no le salieron las cosas tan fa- 
ciles como él se pensaba. 

Forner presenté el manuscrito de las Exe€quias a su pro- 
tector Godoy, quien lo entregé al Inquisidor general para la 
censura. E] Inquisidor contesta el dia 20 de agosto de 1794 
que sus ocupaciones no le permiten entregarse a la lectura 
de esa obra (59). Pasa entonces el manuscrito de las Exe- 
quias, por orden dei mismo Godoy, a la censura del Cardenal 
Lorenzana, Arzobispo de Toledo, quien a principios de 1795 
da un informe negativo. No tienen las Hxequias errores 
doctrinales, pero seria imprudente publicar una obra que, 
puesta en manos del vulgo, daria ciertamente ocasion para 
hablar mal de los jueces, de los tribunales, de la nobleza, 
de las universidades y academias y otras profesiones. Este 
es el parecer del Cardenal Lorenzana. Al Cardenal le preocu- 
pan, sobre todo las diatribas contra la nobleza, porque en 
ellas se encuentran «todos los fundamentos de los conven- 
cionistas de Francia contra los reinos hereditarios y contra 
la nobleza» (60). Evidentemente el Cardenal exagera. Al- 
gunas diatribas contra la nobleza existen en las Hxequias, 
pero no con tanta virulencia como indica el censor. En aque- 
llas circunstancias de efervescencia contra las monarquias y 
la nobleza, no es de extranar que a los reyes y a los nobles, 
hasta sus propias sombras les parecieran enemigos conven- 
cionistas... 

Pero el Cardenal Lorenzana supo apreciar también los 


(58) Carta a Lilaguno, Ms. I, fol. 320. 

(59) Informe de Lorenzana sobre las <«Hxéquias» de Forner, Ar- 
chivo Historico Nacional, legajo 3.238, doc. 24. 

(60) Ibidem. 
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méritos intrinsecos del manuscrito forneriano: «...Su autor 
es persona de gran talento y de vasta lectura, no solo muy 
habil y exquito en la prosa castellana, aun mas en la poe- 
sia, de modo que si las Hxequias de la Lengua estuviesen 
escritas con mas templaza, serian apreciables; pero segun 
esta es una satira muy fuerte, no sdlo contra una clase de 
personas o estados, sino comprehension de casi todos» (61). 

Ante este voto desfavorable del censor toledano, ordena 
que se le devuelva el manuscrito a su autor sin el permiso de 
publicacién. Y don Juan Pablo se murié sin haber visto 
publicada esta obra que le hubiera proporcionado mucho 
renombre, pero que le habria proporcionado también, sin 
duda, las iras de sus adversarios. 

Hoy a don Juan Pablo Forner se le conoce casi exclu- 
sivamente por las Hxequias de la Lengua castellana. 


(61) Informe de Lorenzana sobre las «Hxequias» de Forner, Ar- 
chivo Hist6rico Nacional, legajo 3.238, doc. 24. 
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CAPITULO VI 


JuAN PABLo FORNER, DEFENSOR DE LA CULTURA 
ESPANOLA 


I.—Historia de la «Oracién apologéticay 


a) Una larga prehistoria. 


Durante el siglo XvIII «era moda entre los extrafios, no 
sin que los secundasen algunos espanoles mal avenidos con 
el antiguo régimen, decir horrores de la antigua Espana, de 
su catolicismo y de su ciencia», negandonos en las «edades 
pretéritas toda cultura, buena o mala, y atin todo uso de la 
racionalidad» (1). 

Esta maldicencia antiespahola abunda, sobre todo, en 
la vecina nacién de mas alla de los Pirineos. De este siglo, 
y no del periodo de los romanticos, data en Francia el tipo 
fantastico, imaginario del espafiol llorén y sentimental, que 
suspira dia y noche junto a la reja de su dama; del espa- 
nol ocioso a la oriental, del espafiol tiranizado por los frai- 
les y por la Inquisicion. 

Ya durante el siglo xv, aunque fue, en general, época 
de benevolencia entre espanoles y franceses, se puede ir ad- 
virtiendo, a medida que avanza el siglo, en las memorias de 


(1) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espa- 
noles, V, pag. 390. 
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viajeros franceses, una tendencia a resaltar el lado ridiculo 
de las cosas de Espafia. Los acontecimientos politicos de 
fin del siglo xviI y comienzos del xvur fueron aumentando 
la antipatia entre las dos naciones, de tal modo que en los 
primeros decenios del xvii ya el Duque de Saint-Simon em- 
pieza a pintar a Espafia como victima de la InquisiciOn y 
como tumba de toda instruccién y de toda libertad (2). 

En 1728 el abate Prévost ya se atreve a escribir que los 
espafioles son «gens qui ne plaisent ni lorsq’on commence a 
les voir, ni lorsq’on vient a les connaitre parfaitment» (3). 

Pero la responsabilidad de esta actitud de desprecio ha- 
cia Espafia hay que cargarsela sobre las espaldas de Montes- 
quieu y, sobre todo, de Voltaire. Cuando algun escritor fran- 
cés se vea en la precision de escribir algo sobre Espana, 
cuando quiera decir la tltima palabra sobre el modo de ser 
de los espanoles, acudira a estos dos escritores para empa- 
parse de noticias frescas. Sus afirmaciones sobre Espana y 
los espanioles se recibiran sin critica, se aceptaran como pan 
bendito. Su informacion, sin embargo, era tan exacta, tan 
objetiva, tan de visu, que ninguno de los dos piso nunca 
nuestro pais. 

El primero en abrir la marcha fue Montesquieu. En 1721 
publica sus Lettres persannes, dedicandole una enteramen- 
te a Espafia. Sus acusaciones contra Espafia y los espafio- 
les seran las mismas que repetiran los franceses durante 
todo el siglo xvuI y parte del xrx: 


1. Los espafoles desprecian a todos los demas pueblos; 
pero a los franceses les hacen el honor de odiar- 
los (4). 

2. La gravedad es la nota caracteristica del espafiol. 
Y se advierte en el uso de las gafas y del bigote. 


(2) SAINT-SIMON, Duc de: Memoires complets et authentiques, 
Paris, 1829-1830; Tableau de la Cour d’Espagne et 1721, Paris, 1881. 

(3) Citado por SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 93. 

(4) Farinelli dice que habia franceses que, viajando por Espana, 
se hacian pasar por alemanes o ingleses para salvarse de la safia del 
vulgo. Hstudios literarios, II, pag. 34. 
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Son vanidosos. Para los espafioles de la Metrdépoli 
la vanidad se funda en el calificativo de «cristianos 
viejos» y para los residentes en las colonias en su 
«piel blanca». 

Son holgazanes. Un hombre de tales cualidades—de 
«piel blanca» o «cristiano viejo»—no dara un golpe 
por todos los tesoros del mundo, porque comprome- 
teria su honor y la dignidad de su piel. En Espafia 
la nobleza se adquiere sobre las sillas. 

Los espafioles se pasan la vida al pie de la reja de 
su dama o tocando la guitarra. 

Los espafioles son, ante todo, devotos, tan devotos 
que apenas son cristianos; y después celosos, no per- 
miten a sus mujeres descubrir el talén, pero les per- 
mitiran ir con el pecho al aire. 

Es posible que se encuentre algtin espafiol con sen- 
tido comin, pero éste no lo busquéis en sus libros. 
En Espafia sdlo existe un libro bueno, y es precisa- 
mente aquel que ridiculiza a todos los demas (Qui- 
jote). 

Los espafoles han hecho grandes descubrimientos 
en el nuevo mundo, y no conocen aun su propio te- 
rritorio. 

El sol no se pone en sus dominios, pero sus campos 
estan mal cultivados y desiertos. 


Alguna de estas acusaciones—o todas a la vez—se en- 
contraran infaliblemente en los escritos de aquellos autores 
franceses que, durante el siglo xvilII, se sintieron en la obli- 
gaciOn o necesidad de escribir algo acerca de Espafia. 

Espana encontr6 un defensor de todas estas acusaciones 
en la persona de don José Cadalso. Pero adviértase que en- 
tre las Lettres persannes de Montesquieu y Los eruditos a 
la violeta de Cadalso transcurren exactamente cincuenta y 
un anos (1721-1772). 

En la Carta de un viajante a la violeta a su catedratico 
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refuta Cadalso, punto por punto, todas las acusaciones de 
Montesquieu. La tnica razOn que explica todas esas acusa- 
ciones, la sintetiza Cadalso asi: «Mi norte y muy senor 
mio: Esto de hablar de paises extranjeros, sin haber salido 
de su lugar, con tanta majestad como si se hubiera hecho 
una residencia de diez afios en cada uno, me acomoda muy 
mucho»... (5). «No sepais ni una palabra de Espafia, y si 
es tanta vuestra desgracia que sepais algo, olvidadlo, por 
amor de Dios, luego que toquéis la falda de los Pirineos» (6). 
Por esto disculpa Cadalso las «sandeces» de Montesquieu: 
«Cuando habla de nosotros, comete mil errores, no nacidos 
de su intencién, sino de las malas noticias que le suministra- 
ron algunos sujetos.» En cambio, veremos cOmo Forner per- 
dera la calma ante los franceses que escriben acerca de Es- 
pana sin el mas minimo conocimiento de causa. 

Don Julian Marias publica, en La Espana posible en 
tiempos de Carlos III, pags. 181-219, una contrarréplica a 
Los eruditos a la violeta, de Cadalso, que da enteramente la 
razon al Baroén de Montesquieu. El mismo titulo del manus- 
crito es ya de por si elocuente: Comentario sobre el Doctor 
festiwo y Maestro de los eruditos a la violeta, para desengano 
de los espanolés que leen poco y malo (7). 

Para el autor, anodnimo, de este manuscrito, Espafia tie- 
ne que empezar a dar los primeros pasos sostenida por la 
mano del gobierno «que senalara el recto camino a la razon 
espanola, que hasta aqui se ha extraviado» (8). ;Con esto 
esta todo dicho! Un afrancesado que renuncia a toda la 
Historia del pensamiento espaol. En materia de educacién 
y de cultura, Espafia tiene que empezar a usar las andade- 
ras. Si un espafiol se expresa asi, ;por qué nos hemos de 
extranar de las preguntas de Masson de Mourvilliers? 


(5) CADALSO, J.: Los eruditos a la violeta, pag. 122. 
(6) Ibidem, pag. 55. 

(7) Ibidem, pag. 133. 

(8) Marias, J.: La Hspatia posible..., pag. 185. 
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b) Las insidiosas preguntas de Masson de Mourvilliers 


Como ya hemos indicado anteriormente, no fue Montes- 
quieu quien mayor influjo tuvo en la formacién de la opi- 
nidn publica francesa acerca de la decadencia de Espafia. 
E] verdadero responsable fue Voltaire; mejor literato que 
Montesquieu, sabe poner mas color y viveza en su critica. 
Sus acusaciones contra Espafia son las mismas de Montes- 
quieu, pero puestas en un lenguaje mas atrayente, que cau- 
tiva la atencién y simpatia del ptblico. Lo mismo que Mon- 
tesquieu, Voltaire dice que en Espafia «on chante, on dit la 
messe et on tue des hommes»... (9). «La misere grandit... 
mais les sérénades ne diminuet pas..., tout le monde jouet 
de la guitarre» (10). 

La satira de Voltaire sobre Espana pasa integra a la 
Enciclopedia; y, a través de ella, a todos los ambientes fran- 
ceses. De Jaucourt, el autor del articulo «Espafia» de la 
Enciclopedia, advierte ya desde el principio que no hace 
mas que «retracer le tableau qu’un grand peintre a fait des 
revolutions de ce Royaume dans son Histoire du siécle de 
Louis XIV». Y D’Alembert no hace mas que remachar el 
clavo en su articulo «Ecole de philosophie» de la misma En- 
ciclopedie; «Les universités d’Espagne et du Portugal, grace 
a l’inquisition qui les tyranise, sont beaucoup moins avan- 
cées; la phisolophie y est encore dans le méme état ot elle 
avait eté parmi nous depuis le douziéme siécle jusqu’au dix- 
septiéme siécle, les profeseurs jurent méme de n’en jamais 
einsegner d’autre: cela s’apelle prendre toutes les précau- 
tions possibles contre la lumiére». 

El cuadro de la opinion francesa sobre Espafia esta com- 
pleto. Solo falta que alguien se atreva a sacar las debidas 
consecuencias. Y éste no tardo en llegar: Nicolas Masson de 
Mourvilliers (11). 


(9) VOLTAIRE: Hssai sur les moéurs..., pag. 140. 
(10) JIbidem, pag. 177. 
(11) Para una informacién completa de la vida y milagros de 
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En el articulo «Espagne» aparecido en el tomo I de la 
Geographie moderne, correspondiente a la nueva Enciclopé- 
die Methodique, Masson lanza unas preguntas que han ser- 
vido para inmortalizarle. Tomando el punto de partida desde 
las consideraciones propuestas ya por los enciclopedistas 
acerca de Espafia, describe la situacién espafiola con los 
mismos detalles ya conocidos. Empieza, incluso, su reportaje 
con una cita de Voltaire, aunque matizando algo mas el 
modo cémo se instruyen los espafioles amantes de la lu- 
miére: «Les arts sont atreints et les savants sont obligés 
de s’instruire en cachette avec nos livres; elle manque de 
mathematiciens, de physicien, d’astronomes, de naturalistes; 
elle a besoin dans ses manifactures de nos artisans» (12). 

En este parrafito queda al descubierto la unilateralidad 
del enciclopedista. Para los ilustrados enciclopedistas la 
«ciencia de las cosas utiles» era lo que contaba. Por tanto, 
sus preguntas, en cierto sentido van a ser logicas. Si Espana, 
segun estos ilustrados, necesitaba enteramente de los ser- 
vicios de Francia en todo lo que a las ciencias de las cosas 
utiles se refiere, podia muy bien preguntarse: 


«Mais que doit-on a l’Espagne? Et depuis deux siécles, de- 
puis quatre, depuis dix qu’a-t-elle fait pour l’Europe?» (18). 


Estas preguntas insidiosas de Masson sintetizaban toda 
la labor denigratoria de un siglo. Como dice Sorrento (14), 
sin duda que en la eleccién de las palabras y de las image- 
nes, se advierte una cierta ampulosidad, pero no una cons- 
ciente mala fe. Pero aunque no haya una mala fe consciente, 
no quita que haya una enorme falta de légica en el ar- 
ticulo de Masson. Los enciclopedistas eran enemigos decla- 
rados del argumento de autoridad y, sin embargo, se tragan 


Masson de Mourvilliers, cfr. BERTRAND, J. A.: «<M. Masson», Bulletin 
Hispanique, tomo XXIV (1922), pag. 120. 

(12) MASSON DE MOURVILLIERS, N.: «Espagne», Enciclopedie Me- 
thodique, Geographie moderne, I, pag. 554. 

(18) Ibidem. 

(14) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 99. 
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como pan bendito todo lo dicho por los principales fautores 
del Enciclopedismo, apoyandose incluso en sus mismas pa- 
labras. Pero no fue el tnico que sucumbi6 en esto. 

Masson no advierte su falta de légica tampoco cuando 
habla de la Literatura espafiola. Si a Espafia no se le debe 
nada en Europa desde hace diez siglos no se comprende 
facilmente por cuales reglas de légica se rige cuando dice a 
continuaciOn de esas insidiosas preguntas: 


«Nous ne serons cependant pas injustes 4 l’egard de cette 
nation: Quelques reproches que lui fassent ses voisins, elle 
n’en est pas moins la premiére, que dans un siécle ou les autres 
nations étaient a demi barbaresait eu un roman satyrique 
regardé encore aujourd’hui comme un chef d’ouvre. Dans le 
nombre de ses auteurs dramtiques on distingue Lope de Vega, 
‘Guillén de Castro, Calderén, Moreto; le premier si connu par la 
fecondité de son génie, et qui a composé jusqu’a 1800 piéces. 
On trouve chez elle encore quelques poetes, quelques beaux 
esprits» (15). 


No solo en literatura, también encuentra Masson en Es- 
paha algunos artistas, antiguos y modernos, sobre todo pin- 
tores, muy dignos de alabanza. Y en esto hemos de advertir 
que se manifiesta mas justo que Voltaire, quien no encontr6 
en Espafia nada mas que algunos pintores de segundo or- 
den (16). 

Masson habla, pues, con admiracién de nuestro Quijote, 
de nuestros autores dramaticos, de nuestros artistas y, no 
obstante, se pregunta por lo que haya podido hacer Espa- 
ha por la cultura europea desde hace mas de diez siglos. 
;Légica enciclopedista! 


c) Las respuestas a Masson de Mourvilliers 


El articulo de Masson no tuvo mucho que esperar para 
encontrar opositores. Quiza hubiese pasado inadvertido si 


(15) MASSON DE MOURVILLIERS, N.: «Espagne», Hncyclopedie Me- 
thodique, Geographie moderne, I, pag. 555. 
(16) VOLTAIRE: Hssai sur les moeurs..., pag. 177. 
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la Encyclopedie Methodique no hubiera sido traducida al es- 
pafiol (Editorial Sancha, Madrid, 1784). 

El primero en responderle a Masson fue don Antonio: 
Cavanilles, botanico de reconocida fama, que residia enton- 
ces en Paris como preceptor de los hijos del Duque del 
Infantado. Compuso en francés su réplica: Observations 
sur Varticle Espagne de la nouvelle Encyclopedic, Paris, 
1784 (17). 

Cavanilles centra toda su argumentacion en el presente, 
reivindicando los méritos y aportaciones de Espana al acer- 
vo cultural de Europa en el siglo xvi. Es una apologia bas- 
tante superficial y no responde al argumento central de la 
pregunta de Masson. Hace verdaderos alardes de imagina- 
cion y de excesiva benevolencia para. con ciertos autores: 
que desprestigiaban mas que avalaban la cultura de Es- 
paha (18). 

Mas resonancia que las Observations de Cavanilles tuvo 
la intervencion de un extranjero, el abate piamontés Carlos 
Denina, en pro de la cultura espafola. El 26 de enero de 1786 
pronuncio Denina, en la Academia de Ciencias de Berlin, un 
discurso en respuesta a Masson (19). La importancia de este: 
discurso radica, mas que en el valor intrinseco, que no es: 
despreciable, en el hecho de que se pronunciara en la men- 
cionada Academia de Ciencias de Berlin, porque este centro: 
era algo asi como la tribuna desde la que el rey de Prusia, 
Federico II, proclamaba sus directrices de gobierno. Y en 
este caso esta mas patente la intencién de Federico II en 
cuanto que se aprovecha nada menos que de una sesién pi- 
blica de la Academia en la que se conmemora el cumpleafios 
del rey. Esto nos indica que la cuestién tomé matices po- 
liticos. 


(17) Estas Observations se tradujeron al espafiol en el mismo: 
ano de 1784 por don Mariano Rivera. Madrid. Imprenta Real. 

(18) Cavanilles Mega a elogiar las frias comedias de Trigueros e: 
incluso el poema de la Musica de Iriarte. 

(19) DENINA, C.: Reponse a la question que doit-on a VEspagne,. 
discours a ? Academie de Berlin dans Vasamblée publique du 26 janvier 
Van 1786 pour le jour anniversaire du Roi, par M. ’Abbe Denina.. 
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Efectivamente, el Gobierno espafiol, presidido entonces 
por el Conde de Floridablanca, tomo tan a pecho la cuestién en 
la que se creia comprometido el honor espajfiol, que protesté 
oficialmente ante el Gobierno francés, por medio de Aranda, 
embajador en Paris. A tales extremos se llevaron las cosas 
que Iriarte llegé a calificar esta contienda como «especie 
de guerra nacional»: «Rompidse esta especie de guerra na- 
cional tenaz y ridiculamente en ocasién de haber Mr. Mas- 
son compuesto y estampado en la Nueva Enciclopedia el 
articulo ”Espafia”’, y se trabaj6 con encono en promover e 
incitar el odio de nacién a nacién, protegiendo y fomentando 
los escritos apologisticos que entonces salieron, en que tan- 
to se disparat6 con dafio, atraso, necia presuncion, jactan- 
cia e ignorancia, que se procurd aumentar entre los espafio- 
les con sentimiento y dolor de los hombres de juicio e ins- 
truccion. Llovieron apologistas con motivo de aquel fatal 
articulo. El primero y principal de ellos fue Cavanilles, que 
publicé su obra en francés en Paris, y sobre los errores y 
ridiculeces que contiene, como sobre malas resultas, formé 
un extracto y critica, que pasé a manos del propio Conde 
de Floridablanca por insinuacién suya. No obstante, los 
convencimientos de este escrito, que dej6 confuso e intima- 
mente persuadido al ministro... estimando y lisonjeando a 
los que le rodeaban, empleé la pluma mordaz e indiscreta 
del difamador publico don Juan Pablo Forner (alias Sega- 
rra), para que éste compusiese, como compuso, una volumi- 
nosa, impertinente y fastidiosa Apologia, que se imprimidé 
a reales expensas en la Imprenta Real» (20). 

Aunque no todo lo que dice Iriarte, dejandose llevar de 
su antiguo odio por Forner, es verdad, sin embargo, algo de 
cierto hay en su requisitoria. 

Efectivamente, la respuesta, si no oficial, si oficiosa, del 
Gobierno espafol a los insultos de Masson fue la Oracién 
apologética por la Espana y su mérito literario de don Juan 


(20) Citado por COTARELO Y Mori, E.: Iriarte y su é€poca, pa- 
gina 315. 
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Pablo Forner, publicada a expensas reales en la Imprenta 
Real en 1786. Pero la Oracién apologética no se escribid 
originariamente por encargo de Floridablanca, como da a 
entender Iriarte y dicen algunos otros autores (20 bis). 

Don Juan Pablo escribid su Oracidn apologética para 
presentarla al concurso de elocuencia proclamado por la Real 
Academia y anunciado en la Gaceta el dia 30 de noviembre 
de 1784. 

Forner present6 su manuscrito al concurso. Pero esta vez 
no le sonrié la suerte. El jurado calificador no considerd 
su trabajo, ni el de ningun otro, digno de premio. El pre- 
mio qued6 desierto, no se adjudicd. Y Forner archivé sus 
papeles. 

Dos afios después, en 1786, don Juan Pablo quiso salir 
por el honor de la nacién, ultrajado por Masson. Y para 
esto queria dar a conocer una version espafiola del «Discur- 
so» del abate Denina. Escribe a su amigo Llaguno para que 
le tramite rapidamente la licencia de impresion del «Discur- 
so» deniniano (21); y con ocasién de estos tramites presento. 
Llaguno a Floridablanca el manuscrito de la Apologia de Es- 
pana presentado por Forner al concurso de la Real Academia. 
Le agrado al Conde el manuscrito forneriano y decidié darlo a 
la imprenta con algunas correcciones que habia de hacer 
el mismo autor. La impresiOn se hizo a cuenta del Estado, 
dejandole a don Juan Pablo el producto de la venta y grati- 
ficandole, ademas, con la no despreciable suma de seis mil 
reales. La Oracién apologética sale de la Imprenta Real en 
noviembre de 1786 con el «Discurso» de Denina, en su len- 
gua original, como apéndice. 

La Oracién apologética no estaba en la linea de las Ob- 
servaciones de Cavanilles, sino del «Discurso» de Denina. 
Don Juan Pablo no hace cuestién de hechos, sino de ideas 
avaladas, no con hechos del presente, sino del pasado. 


(20 bis) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXII. 
Maris, J.: La Espana posible..., pag. 59. 
(21) Carta a Llaguno, Ms. II, fol. (320. 
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Apenas la Oracién apologética salié a la luz, corrid como 
era de esperar, a enfrentarse con mil opugnadores. 

Todos los enemigos de don Juan Pablo, desde Huerta has- 
ta Iriarte, se vieron en la precisién de presentar alguna ob- 
jecion contra la Oracién apologética. Y, sin embargo, todos 
los criticos posteriores estan de acuerdo en afirmar que 
Forner era el Unico escritor del tiempo capaz de hacer una 
defensa ardiente y erudita como la Oracién apologética. 
Pero no era, ciertamente, el mas indicado para el cometido 
de salir por el honor patrio por los numerosos enemigos 
que se habia labrado con sus intemperancias juveniles. Esto 
se demostr6 muy pronto por el aluvidn de voces de protesta 
contra su apologia. Y muchos de los que mas gritaban no 
estaban disconformes con las ideas expresadas por Forner, 
sino descontentos de que hubiera sido precisamente él, For- 
ner, el escogido por el Gobierno para semejante empresa. 

Efectivamente, muchas de las opugnaciones a la Ora- 
cién de Forner se limitan a notar defectos de estilo e, in- 
cluso, defectos personales del autor. La Oracién apologética, 
juzgada imparcialmente-—y para esto hacia falta la distan- 
cia de muchos afios—es, como dice Sainz Rodriguez, «una 
pieza retdrica escrita con el nervio y la elocuencia habitua- 
les en su autor, pero que a veces peca de declamatoria y 
fastidiosamente correcta. Las notas eruditisimas muestran 
el profundo conocimiento que tenia Forner de nuestro pa- 
sado cientifico y literario... Con gran tino escribe Forner 
contra aquel ambiente de generalidades superficiales, contra 
aquel afan de escribir todos de ommi re scibili, y acertada- 
mente atribuye muchas de las diatribas de entonces contra 
Espafia, no al apasionamiento, sino a la ignorancia de los 
hechos» (22). 

No nos detenemos a narrar la historia detallada de las 
polémicas surgidas en torno a la Oracién apologética porque 
ya la hizo Cotarelo y Mori en su obra Iriarte y su €poca, 
capitulo XIV. El primero en saltar al palenque fue el autor 


(22) SAINZ RODRIGUEZ, P.: La evolucién de las ideas..., pag. 66. 
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anonimo del «Discurso CXIII» del Censor, periddico dirigi- 
do por don Luis Cafiuelo. Este articulo, adverso a la Ora- 
cién de Forner, encontr6é un opositor en don Patricio Re- 
dondo, que ataca, a su vez, al Censor por los denuestos 
proferidos contra la nacién. Contraataca Cafiuelo en el «Dis- 
curso CXX» del Censor, y todavia Redondo rebatid a Ca- 
fiuelo en el Apologista Universal, periddico del P. Centeno, 
rival del Censor. Cafiuelo y Redondo no estaban de acuerdo 
en sus respectivas ideas acerca de las apologias en general 
y acerca de la importancia de la cultura espafiola; pero co- 
incidian en una cosa, en la animadversion hacia el autor de 
la Oracién apologeética. 

Don Juan Pablo no se acobardé. Estaba demasiado habi- 
tuado a la pelea para que en esta refriega le hicieran enmu- 
decer. Arremete contra los dos periodicos y periodistas en 
su Contestacién al Discurso CXIII del «Censor» y en las 
Conversaciones familiares y posteriormente en las Demos- 
traciones palmarias y en el Antisofisma, y finalmente cierra 
esta contienda con otra intervencién que confirma una vez 
mas sus dotes de humorista satirico, Pasatiempo... En to- 
das estas réplicas y contrarréplicas que se fueron sucedien- 
do a lo largo de 1787 se gira casi enteramente en torno a di- 
vergencias de tipo literario y personal, no se entra de lleno 
en la cuestidn de las ideas de la Oracion apologética. 

De mayor relieve son ias objeciones puestas a la Oracidén 
forneriana por el autor de unas Cartas de un espanol resi- 
dente en Paris a su hermano residente en Madrid, Madrid, 
1788. Como se ve por la fecha de publicacién, estas Cartas 
llegan con un poco de retraso; ya hacia mas de un afio que 
la apologia de Forner recorria todos los caminos de Espa- 
ha. El autor de esas Cartas es, en realidad, desconocido. 
Forner se las atribuye a un tal Antonio Borrego, que, segtin 
Cotarelo y Mori, seria un hermano del P. Borrego, cuya 
Historia Universal sacroprofana habia criticado Forner (23). 


(23) COTARELO Y MORI, H.: Iriarte y sw €época, pag. 32. 
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Pero, segtn opinion de Richard Herr (24), Forner en ese 
pasaje esta haciendo chacota del apellido Borrego, referido 
al autor, por él realmente desconocido. 

Estas Cartas desde Paris... tienen mucha importancia por- 
que su autor se hace cuestion de ideas. Con esta obra se inicia 
otra clase de polémicas en torno a la utilidad de la Teologia 
y de la Metafisica, y acerca de la «utilidad» de los errores en 
la ciencia. 

Don Juan Pablo contest6 puntualmente a este libro con 
su Lista puntual, refutando, una por una, todas las obje- 
ciones del «medio Monsieur» (25). Prescindiendo de algu- 
nos parrafos de notable mal gusto y otros de soberbia o 
vanidad pueril (26), en la Lista puntual responde adecuada- 
mente a las objeciones del autor andnimo que «nos ha ape- 
dreado con los enormes nublados de sus cartas» (27). De 
estas objeciones y respuestas nos haremos cargo al estudiar 
la actitud de Forner respecto a la cultura espanola. 

En las Hxé€quias se ensahia también Forner con los criti- 
cos de su Oracidén apologética en unos parrafos no exentos 
de fino humorismo: 


«Yo, pobre de mi, que estaba escuchando con atenci6én, ab- 
sorto y como fuera de mi, estas reflexiones (de Cervantes acer- 
ca de la utilidad de la critica literaria), cuando menos me lo 
pensé vi dar sobre mi cabeza una resma de papelotes, con tal 
furia, que a no tenerla tan dura, gracias a Dios, y tan a prueba 
de bombas criticas, hubiera dado conmigo en tierra irremisi- 
blemente... Lo que fue sobresalto para Cervantes y Villegas, 
fue risa para Arcadio, y atin para mi, que agachando la frente, 
dije con viveza: ’’Mientras mis libros no sean armas de locos, 
venga sobre mi cuantos pueda disparar la locura’. Y diciendo 
y haciendo, como por mis pecados he sido autor, y eran libros 
que habian caido a mis pies, por ver si era alguno de los mios, 


(24) HERR, R.: The Highteeneth century revolution in Spain, pa- 
gina 226. 

(25) Lista puntual..., pag. 197. 

(26) Ibidem, pag. 205: «El autor de las Cartas no podra hacer 
jamds dos paginas superiores, ni atin iguales a las mds infimas de 
la Oracién... Su critica no es critica ni pepino...» 

(27) Ibidem, pag. 203. 
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levanté dos y Arcadio hizo lo mismo con los demas... ”: Salvados 
estamos!—dijo Arcadio—; lo que hay aqui es un legajo de Cen- 
sores, otro de Corresponsales y, a modo de mazacote, un folle- 
ton llamado Centones”... ”;Hombre!—le repliqué—, aqui todo 
es prodigio. Los que yo he cogido son las Cartas criticas del de 
Paris, y cuando este trozo de hielo empedernido no me ha le- 
vantado un chichén, digo que puedo apostarselas a cabeza con 
el Coloso de Rodas.” 

Sefiores, continué, volviéndome hacia los que nos acompana- 
ban. ;Qué hacen aqui en el Parnaso unos papeles que en mi 
patria andan ya honrando las especierias? Esta regién, ida aca- 
so entrada a las criticas ineptas, vulgares, frias, desproporcio- 
nadas y, lo que es mas atin, escritas como para hacer la guerra 
a la pobre Lengua castellana?... Sonridse Cervantes, y dijome: 
"Libros que aqui estan expuestos a que los peloteen los locos, 
en mala hora nacieron, menguados padres los engendraron’’» (28). 


Atn se escribid en 1788 otra critica contra la Oracidn 
apologética, cuya noticia no debid llegar a oidos de Forner, 
porque no se encuentra en sus escritos alusiOn alguna a unas 
Conversaciones de Perico y Maria, Madrid, 1788. Aunque no 
se le cita nominalmente ni a don Juan Pablo Forner ni su 
Oracion apologética, esas Conversaciones van dirigidas cier- 
tamente contra él. También en esta obrilla se discute acerca 
de la utilidad de las apologias. Y se lanzan algunas flechas 
verdaderamente envenenadas contra el libro del apologista 
que, «segtin nuestro modo de pensar, esta lleno de algo mas 
que necedades» (29). Que ese libro y ese apologista aluden 
a Forner se deduce claramente por el parrafo siguiente; en 
el cual se refleja uno de los temas centrales de la Oracidén 
apologética: «Vaya, Perico, que segin voy viendo, tt eres 
uno de aquellos ’sonadores” que dice el autor del libro, si 
no te chanceas en decir que habias de hacer apologias de la 
nacion...» (30). 

Tanto el autor de las Cartas desde Paris como el de las 
Conversaciones de Perico y Maria, tienen algunas cosas ob- 


(28) Hxequias, pags. 81-82. 


(29) ANONIMO: Conversaciones de Perico y Maria, pag. 104 
(380) Ibidem. 
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jetivamente interesantes y dignas de aprecio, por ejemplo, 
las observaciones en torno a la inutilidad de las apologias 
hechas por individuos interesados en lo que se intenta defen- 
der. Las apologias para que sean verdaderamente <itiles 
y meritorias para su autor y para la nacién apologizada, han 
de ser hechas por un extranjero que no tenga otro interés 
que el estimulo de la suya» (81). Pero los autores de estas 
dos obras se equivocan en el punto central de la cuestion. 
Tanto el autor de las Cartas desde Paris como el de las 
Conversaciones de Perico y Maria han tomado la Oracidn 
apologética como una defensa de la realidad espafiola del 
siglo XVIII en comparacién con las demas naciones de Euro- 
pa. Esa no era la finalidad de la apologia de Forner. De 
eso se habia ocupado el doctor Cavanilles con sus Observa- 
ciones... En este mismo defecto, o falta de comprension de 
la Oracién apologética, creemos modestamente que ha cai- 
do el mismo Julian Marias (82). 

La Oracion de Forner sale en defensa de la cultura espa- 
fola del pasado, no de la realidad cultural del siglo XvIH, 
que hartas criticas le merece a él mismo, como se puede ver 
en la misma Oracidn apologética y, sobre todo, en el Dicta- 
men fiscal. 


11.—Argumentacién forneriana en defensa 
de la Ciencia espanola 


a) Forner, restaurador de la antigua cultura espafola 


A don Juan Pablo podemos aplicarle, con sobrada razon, 
lo que Ferrater Mora dice de Menéndez y Pelayo: «Se pro- 
puso y llevé en buena parte a cabo el redescubrimiento de 
una cultura espanola y, de consiguiente, el redescubrimien- 
to de una tradicién filosdfica destinada a colocar la filoso- 


(831) ANONIMO: Conversaciones de Perico y Maria, pags. 105-106. 
(832) MaRiAs, Julian: La Hspana posible..., pags. 61 y sigs. 
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fia espafiola al nivel de la europea y a la vez mostrar su ra- 
dical divergencia con ella» (33). El mismo Menéndez y Pe- 
layo se consideraba discipulo suyo al calificarlo asi: «...de- 
fensor y restaurador de la antigua cultura espanola y cau- 
dillo, predecesor y maestro de todos los que después hemos 
trabajado en la misma empresa» (34). 

La Oracién apologética, como todas las demas obras en 
que se ocupa de este mismo tema, no son un simple esfuer- 
zo de erudicién. Porque la erudicién no lo es todo en una 
apologia, ni queda suficientemente probado el valor cultural 
de una nacién con presentar una nutrida fila de nombres de 
escritores patrios: «Ni la inmensidad de las bibliotecas que 
puede presentar cada nacién es argumento irreplicable de 
su superioridad literaria» (85). Un ntmero reducido de 
obras, si éstas son de categoria, pueden dejar a salvo el pres- 
tigio cultural de una nacion: «Cuarenta o cincuenta libros 
que ha perdonado a la antigiiedad la barbarie de los siglos 
medios, disputan hoy la gloria a muchos millares de tomos 
que pueden oponerle Alemania, Italia, Francia e Inglate- 
rra» (36). 

Forner no hace cuestién de cantidad, sino de calidad y de 
utilidad: «La gloria cientifica de una nacién no se debe me- 
dir por los adelantos en las cosas superfluas o perjudicia- 
les» (37). Es la misma idea que habia insinuado ya el abate 
Denina en su Discurso de la Academia de Berlin en defen- 
sa de Espana (38). 

Esta labor de redescubrimiento de la ciencia espafiola 
era necesaria y urgente en una época en que las acusacio- 
nes de barbarie y de parasitismo contra Espafia eran el pan 
de cada dia. La insolencia de Masson de Mourvilliers no 


(33) FERRATER Mord, E.: «Menéndez y Pelayo», en Diccionario 
de Filosofia, Buenos, Aires, 1941. 

(384) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos espa- 
noles, V, pag. 338. 

(85) Oracién apologética, pags. 10-11. 

(36) Ibidem. 

(37) Ibidem, pag. 7. 

(38) Ibidem, pags. 145-146. 
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fue nada mas que una voz un poco subida de tono en el con- 
cierto general de denigracién de Espana en el siglo xviI: 
«En todo el siglo, dice Farinelli, apenas una voz se encuen- 
tra en Francia que no suene a desdén contra una nacion 
que se creia sumergida voluntariamente en la ignoran- 
cia» (39). La posicién de cenicienta que Espafia ostentaba 
ante el mundo en todos los ramos del saber, adquiria colores 
muy subidos en el ramo de la filosofia. Voltaire, en una de 
tantas frases lapidarias, determinéd la opinidn francesa: 
«L’Espagne... aussi fertile en auteurs scolastiques que ste- 
rile en philosophes» (40). El mismo Forner se hace eco de 
esta voz comun, cuando en ias Hxequias hace hablar asi al 
«Barbadinho de Evora»: «;De cuando aca es dignidad de 
Espana la profesién de la Filosofia? Si no lo desmintiera 
la Geografia, se podria creer que Espafia, en materia de Fi- 
losofia, es una de las regiones del interior del Africa» (40 bis). 

Contra todas estas acusaciones, contra todos estos de- 
tractores de la cultura nacional, espanoles y extranjeros, le- 
vant6 Forner su voz. Y ante todo, predicéd a pleno pulmoén 
su fe en la filosofia espafola: 


«Todos nuestros acusadores nos motejan de escolasticos y nos 
echan en cara los pocos progresos en la filosofia. Yo demuestro 
que el Escolasticismo culto, juicioso y bien ordenado es Uutil; 
que este ha sido el Escolasticismo de Espafia en nuestros mejores 
tiempos y por lo que hace a la filosofia, convencido de lo mal 
que suele ser entendida esta voz, pruebo también que los buenos 
filé6sofos de Espafia han tratado asuntos tanto o mas importantes 
que los de otros paises» (41). 


Siguiendo la contraria a toda esa opinién general nos va a 
demostrar que Espana es la tnica naciodn, fuera de Gre- 
cia (42), que ha tenido una verdadera y alta estima de la 


(39) FARINELLI, A.: Hnsayos y discursos..., II, pag. 338. 

(40) VOLTAIRE: Siécle de Lowis XIV, pag. 140. 

(40 bis) Hxequias, pag. 150. Barbadinho de Evora: Luis Antonio de 
Verney, Arcediano de Evora, llamado el Feijoo portugués. 

(41) Pasatiempo, pag. 23. 

(42) EHxequias, pag. 150. 
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filosofia: «Los espafioles, que segtin ha descubierto el gran- 
de, estupendo filésofo y colendisimo Mr. Masson de Mour- 
villiers, no sabemos pensar, esto es, no sabemos el arte de 
decir delirios y extravagancias con gran pompa de pala- 
bras, clausulones y expresiones de oraculos, no somos dig- 
nos de ladearnos con individuos de cuerpos de tan sabia y 
eminente formalidad» (43). Pero si la filosofia espanola del 
pasado es una realidad innegable, no se puede decir lo mis- 
mo de la filosofia de «estos tiempos» que se vende por Es- 
pafia: «El giro de los siglos ha hecho que el presente sea 
en Espana el siglo del remedo» (44). 


Pero este remedo, o imitacion, que podia, en absoluto, ser 
un modo valido de atajar la ruina cultural de lagyacion, si 
«los remedadores entendiesen cual es y en qué consiste la 
buena imitacién» (45), resulta que «una casualidad felici- 
sima para Espafia, por una parte, ha hecho, por otra, que 
los espanholes trastornasen todas las ideas del saber, convir- 
tiéndose a imitar a una naciOn sabia en aquello en que no 
debiera ser imitada» (46). Y todo esto ha sucedido porque 
Espana se ha limitado a recoger: 


«Los desechos, los harapos 

que arroja Francia y nuestra 

ciencia visten 

cual mufieca de andrajos y guifiapos» (47). 


Esta mala fama cultural de Espana quiza no se debiera 
tanto a un mal deseo de denigrar a Espafia cuanto a igno- 
rancia supina de nuestras cosas y de nuestra tradici6én cul- 
tural. Como dice el mismo Farinelli, ya citado anterior- 
mente, «raros son los franceses que no declamen con sen- 
timiento de superioridad y de altivez contra la intolerancia, 


(43) Prélogo a las Obras poéticas ofrecidas al Principe de la 
Paz, Ms. III, fol. 2. 

(44) Hxequias, pag. 101. 

(45) Ibidem. 

(46) Ibidem, pag. 4. 

(47) Ibidem, pag. 208. 
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el fanatismo de los espafioles, tan conocidos en Francia como 
los chinos» (48). Pero no hay por qué culpar demasiado a 
los extranjeros por su ignorancia de nuestras cosas, cuan- 
do los espafoles, que se decian cultos, demostraron una ig- 
norancia inexplicable de lo mas elemental de nuestra cultura 
anterior. E] mismo Forner se hace cargo de ello: 


«~£Qué nacién hay hoy sobre cuya constitucién, sobre cuyo 
Saber se dispute mas, se dude mas, se calumnie mas, se falte 
mas a la raz6n, a la verdad, a la justicia, al decqro? A nadie 
hemos provocado y furiosamente nos acometen... Hombres que 
apenas han saludado nuestros anales, que jamas han visto uno 
de nuestros libros, que ignoran el estado de nuestras escuelas, 
que carecen del conocimiento de nuestro idioma, precisados a 
hablar de las cosas de Espafia por la coincidencia con los asun- 
tos sobre que escriben, en vez de acudir a tomar en las fuentes 
la instruccién debida para habiar con acierto y propiedad, echan 
mano, por mas cémoda, de la ficcién; y tejen a costa de la 
triste Peninsula novelas y fabulas tan absurdas como pudieran 
nuestros antiguos escritores de caballerias» (49). 


Pero Forner tiene las expresiones mas duras para aque- 
llos compatriotas que se van a buscar mas alla de los Piri- 
neos unas doctrinas que podrian encontrar en casa si se 
tomaran la molestia de leer a nuestros grandes sabios; es 
mas, se van a buscar al extranjero lo que algunos extranje- 
ros aprovechados han encontrado abundantemente en nues- 
tra patria (50). Se lamenta, y no sin razon, del poco aprecio 
en que sus contemporaneos tienen la cultura nacional ante- 
rior; del poco aprecio en que tienen a nuestros fildésofos, 
sobre todo. La razon de esta desestima esta en el descono- 
cimiento que se tiene de nuestra tradicién cultural: 


<Ojala las gozase Espafia en una coleccién como muchas de 
ellas las gozan el polvo y la polilla en unos escondrijos inco- 
municables, Namados archivos» (51). 


(48) FARINELLI, A.: Ensayos y discursos..., II, pag. 338. 
(49) Oracién apologética, pags, 14-15. 

(50) Preservativo, pag. 36. 

(51) EHxequias, pag. 154. 


247 


Los espafioles hemos pecado siempre de no saber apre- 
ciar nuestros valores, mientras que los franceses exaltan por 
las nubes a escritorcillos y sabios muy inferiores a los nues- 
tros: 


«Los tres libros (De Anima de Vives) serian un monumento 
inmortal en Paris o Londres si el autor, por dicha, hubiera acer- 
tado a nacer alli. Este tratado no se ha impreso todavia una 
sola vez en Espafia; en tanto que nos estan inundando todos 
los dias con traduccienes miserables de librejos superficialmen- 
te insulsos 0 con vagatelas pomposas» (52). 


Los «afrancesados» se precian de conocer las tltimas 
novedades provenientes de allende los Pirineos, aunque, en 
realidad, no se trate de otra cosa que de antiguos desatinos 
puestos al dia, y desconocen, entre tanto, los principios fe- 
cundos de Vives, Suarez o Fox Morcillo. Es que resulta mas. 
comodo abrir «algunos miserables librejos del otro lado de 
los montes, que romperse los codos, quemarse las cejas en 
desempolvar los antiguos mamotretos» (53). 


b) Espafia ha sido sabia en todas las edades 


Forner considera espanol todo lo que se ha producido o 
produce dentro del ambito geografico nacional. Por eso con- 
sidera como creaciones del pensamiento espanol el senequis- 
mo, el averroismo y el panteismo judio hispanico (54). Con- 
sideraba a Espafia como lo que ha sido histéricamente: un 
conglomerado de diversos pueblos. Cada uno de esos ele- 
mentos integradores ha ido aportando algo al acervo co- 
mun de la cultura y de la formacién del espiritu nacional. 
Pero no todos pensaban lo mismo que él, como se lo demos- 
tr6é la oposicién que encontraron sus ideas, verbigracia, en 
el autor anonimo de las Cartas desde Paris, quien para des- 


(52) Ilustraciones a los Discursos filoséficos, pag. 366. 
(53) Gramdticos, Ms. II, fol. 294. 
(54) Oracién apologética, pag. 56. 
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truir el argumento forneriano de que Espafia habia sido 
docta en todas las edades, arguye asi: 


«Hay que descartar a los romanos, cuyas glorias literarias: 
o militares no nos tocan..., a los sarracenos o arabes, que ni 
vencidos ni victoriosos, han hecho un pueblo con nosotros» (55). 


Forner considera la cultura espahola como un campo 
abierto a todas las ideas. La cultura espafiola, y mas en con- 
creto la filosofia, no es una secta cerrada. En Espafia han 
cabido y caben todos los sistemas; incluso los mas dispara- 
tados han encontrado en la Peninsula Ibérica admiradores 
y cultivadores. Y nos lo demuestra cumplidamente con una 
larga serie de nombres espanoles en todos los ramos del sa- 
ber «<filosdfico», que constituye no sdlo un mero y banal 
desahogo de erudito a la violeta, sino también un solido 
argumento probativo de que Espana ha sido sabia en todas 
las edades que han precedido a este siglo, que es la tesis de 
toda la Oracién apologética (56). 

Para probar esta tesis parte del principio siguiente: «La 
gloria de una nacion no se debe medir por los adelantamien- 
tos en las cosas superfluas o perjudiciales» (57). Su propo- 
sito en la Oracién apologética es precisamente probar el 
mérito de la sabiduria de Espafa por la wtilidad de los 
asuntos a que han consagrado su aplicacion los doctos espa- 
holes, porque la verdadera perfeccion, tanto de la reptblica 
de las letras como de la civil, radica en los «establecimientos. 
que le son ttiles» (58). Por eso, las artes y las ciencias han 
de ser reducidas «a ios sucintos circulos del provecho y de 
la verdad» (59). 

Si los sabios de todas las edades se hubieran guiado por 
este ideal, las ciencias «no se compondrian hoy, por la ma- 
yor parte, de sombras y de apariencias vanas, bultos porten- 


(55) ANONIMO: Cartas desde Paris..., pag. 51. 
(56) Pasatiempo, pag. 23. 

(57) Oracién apologética, pag. 7. 

(58) Ibidem, pag. T. 

(59) Ibidem, 
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tosamente grandes y espléndidos cuando se ven de lejos; 
pero livianos, faltos de solidez y nieblas oscuras cuando se 
examina con la mano su consistencia» (60). La sabiduria que 
se traduce «al uso y bien de la comunidad» es la tnica que 
deberia influir en el crédito literario de una nacién (61). La 
nacion que sobresalga en esta clase de sabiduria, no necesita 
los «sistemas vanos y el inmenso indice de las opiniones que 
propaga sucesivamente la vanidad» (62). Los sofismas, las 
adivinaciones cientificas, las sectas «ahaden a una nacion 
la pompa y ornato admirable, que llama asi la atencién de 
las demas gentes, sencillamente embelesadas con aquellos 
sutiles y oscuros razonamientos de los filésofos; pero to- 
das estas ficciones «nacen ordinariamente después que se 
ha agotado el descubrimiento de las verdades; y una nacion, 
en poseyendo éstas, debe reputar aquéllas como una super- 
fluidad mental, que adorna, pero no sirve» (63). Consiguien- 
temente, no se ha de tener la literatura de una naciédn como 
superior a la de otra porque en aquélla abunde mas que 
en ésta el numero de los sistemas vanos, de los sofismas y 
de las opiniones inaveriguables» (64). 


Pero no hay que despreciar tampoco a estos hombres 
«tan singulares que acertaron a sujetar el orbe al arbitrio 
de su imaginaciOn e ingenio»; aunque no les concedamos 
mas mérito tampoco a sus invenciones que el de «poner en 
olvido las antiguas, que seran sucesivamente ofuscadas y 
oscurecidas por la industria de lo venidero» (65). Porque 
nada de cuanto huela a sistema arbitrario lograra aprecio 
«en su estimacién para aumentar el valor cientifico de un 
pueblo» (66). Incluso las «artes inventadas para el recreo 


(60) Oracidn apologética, pag. 8. 
(61) Ibidem. 

(62) Ibidem, pag. 9. 

(63) Ibidem, pag. 9. 

(64) Ibidem, pag. 10. 

(65) Ibidem, pag. 11. 

(66) Ibidem. 
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y entretenimiento» hay que someterlas al rasero de la «ver- 
dad y de la utilidad» (67). 


Sabias y cultas seran las naciones que no ignoren «nin- 
guna de las verdades Utiles» y seran mas sabias aquellas 
que de «cualquier modo hubiesen ensefiado al resto de los 
hombres mayor numero de esta especie de verdades» (68). 


A Espana se la tacha de inculta, sin conocimiento de 
causa, simplemente porque «a Voltaire se le ocurrié negarle 
la ciencia» (69). Pero Espafia «ha sido docta en todas las 
edades» y no dejara de serlo porque a sus sabios no se les 
pueda catalogar entre los «célebres sofiadores» (70): 


«Ciertamente que no ha producido el suelo espafiol ni el 
optimismo ni la armonia prestablecida, ni la ciega e invencible 
fatalidad; no, ninguno de aquellos ruidosos sistemas, ya mora- 
les, ya metafisicos, con que ingenios, mas audaces que sélidos, 
han querido convertir en sofistas, porque ellos lo son, a todos 
los hombres, y trocar en otro el semblante del universo»... 
«Pero hemos tenido justisimos legisladores y excelentes filéso- 
fos, que han preferido el inefable gusto de trabajar en benefi- 
cio de la humanidad a la ociosa ocupacién de edificar mundos 
imaginarios en la soledad y silencio de sus gabinetes... Pero han 
salido (de la Peninsula Ibérica) varones de un juicio suficiente 
para conocer y destruir la vanidad de las opiniones arbitrarias, 
suministrando en su lugar a las gentes las doctrinas Utiles y se- 
falando las sendas rectas del saber segtin las necesidades de la 
flaca y débil mortalidad» (71). 


Pero, incluso, si el mérito de la cultura, y en concreto de 
la filosofia, se quiere medir por el mayor numero de fdbu- 
las, «Espana opondra, sin gran dificultad, duplicado numero 
de novelas urbanas a todas las filosdficas de que hacen os- 
tentacién Grecia, Francia e Inglaterra» (72): 


(67) Oracién apologética, pag, 12. 
(68) Ibidem. 

(69) Ibidem, pag. 15. 

(70) Ibidem, pag. 16. 

(71) Ibidem, pag. 16. 

(72) Ibidem, pag. 17. 


2o1 


«Para mi, entre el Quijote de Cervantes y el Mundo de Des- 
cartes, o el Optimismo de Leibniz, no hay mas diferencia que 
la de reconocer en la novela del espafiol infinitamente mayor mé- 
rito que en las fabulas filoséficas del francés y del aleman; 
porque siendo todas ficciones..., en el Quijote logré el mundo 
el desengafio de muchas preocupaciones que mantenia con gran 
perjuicio suyo; pero las fabulas filoséficas han sido siempre el 
escAndalo de la razon» (78). 


No tiene, pues, Espafia por qué preocuparse de los insul- 


tos con que la maltrata la malignidad de algunas plumas ex- 
tranjeras, porque esos insultos «no proceden tanto de nues- 
tra ignorancia cuanto de la suya» (74). 


c) Los méritos de la cultura espanola 


Para responder directamente a las preguntas de Masson, 


don Juan Pablo pasa revista a las diversas ramas de la Fi- 
losofia, de la Teologia y demas ciencias que contribuyen a la 
utilidad de los pueblos: 


«La LOGICA no es entre nosotros un cumulo de observa- 
ciones vulgares entretejidas con retazos de todas las artes. Y por 
eso gritan que la ignoramos. No entendemos por FISICA el 
arte de sujetar la naturaleza al capricho en vez del raciocinio 
a la naturaleza, y por eso claman que no la conocemos. Razo- 
namos, no fingimos en la METAFISICA. Y califican por igno- 
rancia lo que es, con propiedad, no dar entrada al error. La 
MORAL, la divina ciencia del hombre, la que une a la mas 
noble de las criaturas con su prévido y liberal Creador, no ha 
sido entre nosotros todavia contaminada con aquellas legisla- 
ciones absurdas que hacen al hombre o brutal, o impio, o ri- 
diculo, y atribuyen a barbarie el no querer hacernos bestiales, 
impios o ridiculos» (75). 


Quiere demostrar los méritos de la sabiduria espafiola 


partiendo del principio de la wtilidad y de la moralidad. Por 
eso hace especial fuerza en aquellas ciencias de mayor uti- 


(73) Oracién apologética, pag. 17. 
(74) Ibidem, pag. 18. 
(75) Ibidem, pag. 19. 
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lidad practica para el hombre, individual o socialmente con- 
siderado: 


«Hemos tenido grandes JURISTAS, sapientisimos LEGIS- 
LADORES, eminentes INTERPRETES DE LA RAZON CIVIL; 
pero entre ellos ninguno ha escrito Hl espiritu de las leyes en 
epigramas, ni ha destruido en las penas el apoyo de la seguri- 
dad publica, ni se ha resuelto a perder el tiempo y el trabajo 
en fundar Reptblicas impracticables. 

Se han contentado con mejorar los establecimientos de aque- 
llas en que vivian; consiguientemente, todos deben pasar por 
barbaros y rudos. 

Nuestros MEDICOS, curando sin el mecanismo, sin la fibra 
motriz, sin aquellas suposiciones vanas que adivinan, no dedu- 
cen las ocasiones y causas de las dolencias, ateniéndose sdélo a 
la experiencia y observacién, ;cOmo ha de satisfacer la severi- 
dad infalible de nuestros jueces? Ni segtn sus juicios se debe 
esperar mayor benignidad en las ARTES. Nuestra lengua no 
permite VERSOS en prosa, ni nuestros POETAS saben helarlos 
con una afectacidn filosdéfica, fria e insipida, incompatible con las 
agitaciones del impetu divino. Y ved aqui que con nuevo e inau- 
‘dito modo de juzgar, no son buenos nuestros poetas porque lo son 
realmente. Llamaran desalifio en nuestros HISTORIADORES a 
lo que es sencilla y escrupulosa atencién a la verdad. Hinchazén 
apellidan la majestuosa sonoridad de nuestro idioma impercep- 
tible a los extranjeros que no lo hablan como hablaba Cicerén el 
de Atenas» (76). 


Si, como ha afirmado Forner repetidamente, el mérito 
de una nacion se ha de medir por la utilidad que la huma- 
nidad reporta de las diversas ciencias, es l6gico que se em- 
piece por la enumeyacion de los que se han dedicado al es- 
tudio de la causa y origen de todas las cosas: DIOS. Forner 
sigue aqui al abate Denina (77). 

En las Hxéquias de la Lengua castellana hace desfilar 
en el cortejo finebre en primer lugar «el bonete doctoral de 
la TEOLOGIA, en cuyo magisterio habia sido incomparable 


(76) Oracién apologética, pags. 19-20. 
(77) Ibidem, pag. 146. 
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la facundia enérgica y dulcisima de la matrona. Descansaba. 
el bonete sobre las obras castellanas de Luis de Granada, Luis. 
de Leon y Teresa de Jestis» (78). Critica, en cambio, muy 
duramente «los libretes misticos que en casi todo este siglo 
ha abortado el trafico de los impresores.*% La lastima es que 
los espafioles, aunque aficionadisimos a esta clase de libros, 
no han sabido estimar cuanto debieran la riqueza que de- 
positaron en su estilo los principales maestros de la ciencia 
de la Religién» (79). Los tedlogos para Forner, tan amante 
del orden social, «no han sido nunca perniciosos a su pa- 
tria..., no han alborotado pueblos..., en subordinacién tran- 
quila se han dado del modo que han podido al estudio de la 
verdad, y sin perjudicar a los hombres han trabajado en 
utilidad de ellos mas de una vez. Esto merece, en verdad, 
algun reconocimiento, diga lo que quiera el inexorable Mas- 
son». No hay duda que al escribir estas lineas tenia pre- 
sentes las perniciosas ensehanzas de la Enciclopedia que: 
causaron, al fin, tan desastrosos efectos en Francia. Los 
tedlogos ensehan «a adorar al Omnipotente en espiritu de 
verdad y justicia; ensenan al hombre la beneficencia inefa- 
ble de su Criador, que hizo inseparables entre si la felicidad 
humana y el cumplimiento de las leyes divinas... En ellos: 
no hay mas que un sistema, que es de amar las criaturas a 
su Hacedor, y amarse ellas entre si, de modo que nunca se 
hagan mal y siempre se hagan todo el bien que puedan» (80). 

En cambio, «los orgullosos sistemas de los fildsofos», o: 
vienen a parar a la sencillez de estos preceptos 0, si se apar- 
tan de ellos, dan en desvarios lastimosos, que los obligan al 
furor de disputas interminables, porque aquellos preceptos: 
son el quicio de la parte moral del hombre, y en desencajan-: 


dose de alli, no da un paso que no sea para precipitar- 
se» (81). 


(78) Hxequias, pag. 144. 
(79) Ibidem, pag. 145. 

(80) Ibidem, pags. 144-145. 
(81) Ibidem, pag. 145. 
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Pero no hay duda que Masson de Mourvilliers habria 
sonreido si hubiese leido la réplica forneriana, basada en 
ideas que el enciclopedismo habia dado por muertas desde 
hacia mucho tiempo. Forner se daba cuenta de ello, pues al 
ver la Teologia en el puesto de honor en el «funeral» de la. 
Lengua castellana, exclama: 


«Mucho tendrian que reir aqui ciertos filésofos si vieran 
esto» (82). 


Sin duda que se habria sumado al coro de las carcajadas. 
el autor de las Cartas desde Paris..., que ya se habia descol- 
gado con esta impertinencia: 


«La Teologia y todas las ciencias eclesiasticas no influyen en 
la prosperidad de los pueblos» (83). 


Es natural, para el autor de esas Cartas, lo mismo que 
para toda la Ilustracion enciclopédica lo que importaba era 
la Quimica, la Anatomia, la Historia Natural, las Ciencias. 
experimentales. Todo lo que sobrepasa el campo de la expe- 
riencia es dar pasos de ciego en el vacio. Lo que no es inme- 
diatamente Util al progreso técnico, material, lo consideran 
los enciclopedistas, no como el mas elevado entretenimiento 
de la raz6n, sino como majaderias trasnochadas. Como dice 
L. Brunel: «La saine philosophie ne consiste que dans les. 
connaisances positives, dans l’étude des phénomeénes sensi- 
bles et de leurs lois. Rependue sous une forme a demi popu- 
laire, accesible a toute intelligence moyenne, cette philosophie 
achéve de détruire l’ancien ideal ascetique, mais en faisant 
le vide dans la conscience moral» (84). 


d) EI sentido histérico de la «Oracién apologética» 
Las palabras que acabamos de citar de L. Brunel apun- 


tan al nudo gordiano de la polémica forneriana. Quien no 


(82) Hxequias, pag. 144. 
(83) ANONIMO: Cartas desde Paris..., pag. 38. 
(84) Citado por PETIT DE JULLEVILLE, L., en Histoire, tomo III, 


pagina 331. 


295 


comprendia esto, no podia comprender tampoco la Oracion 
apologética, cosa que le pasaba, por ejemplo, al autor de la 
Carta publicada en el Apologista Universal (85), el cual con- 
fiesa: «Para decir la verdad, no la entiendo, ni creo hay en el 
mundo quien la entienda, excepto el mismo Forner.» Eviden- 
temente, no podia entender la actitud de Forner porque es- 
taba situado en perspectivas diametralmente opuestas. Como 
dice Menéndez y Pelayo, «la cuestiOn del mérito literario de 
Espafia, entonces como ahora, ocultaba diferencias mas hon- 
das, diferencias de doctrina, y era mucho mas de lo que pa- 
rece en la corteza. No es dado a ojos materiales alcanzar el 
mérito de una civilizacién cristiana, desde la raiz hasta las 
hojas» (86). 

No hay duda de que, para la condicién general de los 
animos en la segunda mitad del siglo xvulI, Forner estaba 
anclado en el pasado. Representaba una actitud del todo 
incomprensible para aquellos enciclopedistas que habian per- 
dido el sentido de la Historia. Quiza no sea del todo exacto 
decir, sin embargo, como hace Sorrento, que Forner era «la 
voz del que busca defender las viejas posiciones, que amena- 
zan resquebrajarse» (87), porque Forner, dotado de un pro- 
fundo sentido de la Historia, como pocos en su tiempo, no 
defendia lo antiguo por el mero hecho de serlo, sino que de- 
fendia lo que en lo antiguo, lo que en el fondo de la tradi- 
cidn cultural de Espana habia de valores eternos. Y resulta 
que, precisamente, gran parte de estos valores tradicionales 
espanoles estaban representados por los valores espirituales. 
Y estos valores espirituales, trascendentes eran los que 
resultaban incomprensibles para los enciclopedistas de aquen- 
de y allende los Pirineos. De aqui brota la chispa que inflama 
toda la controversia acerca de la Oracién apologética. Y por 
esto pudo decir el autor de la Carta del Apologista Univer- 


(85) Apologista Universal, nim. 14, fol. 265. 

(86) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos..., V 
pagina 393. 

(87) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 236. 


256 


sal, antes citado: «Mal por mal, la apologia de Cavanilles 
me parece mejor» (88). 


Esta actitud es comprensible, porque el sabio Cavanilles 
hizo un enorme esfuerzo de erudici6n para citar unas listas 
de autores y autorcillos contemporaneos que avalasen la 
ciencia espanola. Es decir, Cavanilles, bien que mal, se man- 
tuvo en la linea empirica exigida en su tiempo. En cambio, 
Forner—siguiendo al abate Denina—tomo las cosas desde 
mas arriba y no se limité a unas cuantas citas eruditas por- 
que «no es biblioteca esta Oracién» (89). Tanto Denina como 
Forner se levantaron hasta el nivel de los principios. Es 
decir, tanto el espafiol como el abate piamontés se hicieron 
cuestion de ideas. Cavanilles, en cambio, se habia hecho 
unicamente cuesti6n de datos concretos. En este punto la 
Historia les ha dado la razén a los dos primeros porque, 
como dice Sorrento: «Alguno lo ilamaria hurgador de ce- 
nizas, pero se trataba de cenizas no del todo apagadas y 
nunca del todo extinguibles, porque la espiritualidad, lo 
trascendente, lo divino, arrojados por la puerta vuelven a en- 
trar por la ventana» (90). 


El enciclopedismo, por boca de Montesquieu (91), habia 
dicho que la virtud clasica como principal fuente de la pros- 
peridad publica, habia sido sustituida entre los modernos 
por las manufacturas, el comercio, el lujo, etc. Forner, en 
cambio, sostiene que las ciencias y el progreso han de ser 
apreciados segtin su mayor o menor utilidad, ciertamente, 
pero lo que determina principalmente el mayor o menor 
mérito de una ciencia, es su Mayor o menor conexiOdn con 
los destinos del hombre. Y el hombre no se compone tnica- 
mente de elementos materiales. Partiendo de este principio, 
iquién se atrevera a negarle valor e importancia a la cul- 
tura espafiola, representada por Cano, Vives, Cisneros, Arias 


(88) Apologista Universal, nim. 14, fol. 265. 

(89) Oracién apologética, pag. 70. 

(90) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 235. 
(91) MONTESQUIEU, B. DE: Esprit des lois, 1, III, cap. 3. 
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Montano, Molina, Granada, Teresa de Jesus, etc.? Y entre 
todos los sabios espafioles ocuparan siempre el puesto de 
honor los tedlogos porque «esencialisima es la Teologia; la 
Ciencia de Dios es el centro de toda constitucion politica» (92). 
El resto de la produccién cientifico-literaria, que no se ajus- 
te a estos cAnones de ser Util a los destinos del hombre, no 
sirve para otra cosa que hinchar de vanidad a los connacio- 
nales; en si tiene muy poco mérito. No es ciertamente el nu- 
mero de libros, ni la novedad de las opiniones, ni la insacia- 
ble y vana curiosidad de explicar los impenetrables misterios 
de la naturaleza lo que da mérito al crédito literario de una 
nacion, sino la solidez de sus obras, la utilidad de sus des- 
cubrimientos y el influjo de unos y otras en la felicidad hu- 
mana, porque la «utilidad y la solidez son los polos de la sa- 
biduria» (93). 

Pero esta felicidad humana a que alude Former, no es. 
tampoco la que patrocinan los enciclopedistas. Forner alude a 
la felicidad en el «sentido de la ética espiritual cristia- 
na» (94); en cambio, los enciclopedistas ilustrados luchan 
por una felicidad enteramente terrestre, de este mundo. 

A la utilidad tienden también todos los esfuerzos refor- 
misticos de la Ilustracién enciclopédica. La Ciencia del En- 
ciclopedismo era precisamente science des choses utiles; 
pero se trata de una utilidad de tipo materialista, que lleva. 
consigo necesariamente la aniquilacién de todo ideal espi- 
ritual, sobrenatural. Era una utilidad encaminada tnica-. 
mente al bienestar, a la felicidad temporal del individuo y 
de la sociedad. Se trataba de una utilidad en la que todo se 
explicaba con las leyes de la naturaleza (95). 

Ahora bien, en este punto de la utilidad exigida por los: 
postulados de la ética espiritual cristiana son pocas las na- 
ciones que puedan competir con Espafia. Tiene Forner a. 


(92) Dictamen fiscal, § XXIX. 

(93) Oracién apologética, pag. 62. 

(94) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Histeria de los heterodoxos..., V 
pagina 391. 

(95) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 234. 
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este propdésito un parrafo, que no pierde nada de su valor, 
a pesar del tono un tanto declamatorio: 


«Una historia de nuestra literatura, en que se pusiesen a la 
vista, no listas aridas de escritores, sino los progresos del en- 
tendimiento humano en Espafia en cuanto concierne al ejer- 
cicio de las operaciones mentales, demostraria con el carac- 
ter cientifico de los espafioles injustamente desacreditados en 
unos libros modernos de Italia, la solidez de sus adelantamien- 
tos; los objetos siempre Utiles de su aplicacién; su indiferencia 
para todo lo que es capricho y vano saber; su inclinacién a 
aplicar las especulaciones al uso, y no a filosofias en materias 
estériles, sin servir de otra cosa a los hombres que de embeleso 
o admiracién vana; parsimonia y continencia admirable en no 
dejarse llevar inconsideradamente de las novedades que traen 
sdlo la novedad por recomendacién» (96). 


Por lo mismo, Forner da gustoso la raz6n a Masson de 
Mourvilliers: 


«Me atrevo a afirmarlo sin recelar la vergonzosa contin- 
gencia de desdecirme: La maligna ignorancia de un Masson, 
que cree que nada debe Europa a los espafioles, no hallara en 
verdad que le es deudora de mundos imaginarios ni de inven- 
ciones efimeras que destruye el futuro dia, durando sélo sus 
memorias como para testimonio y escarmiento de la ambiciosa 
curiosidad del hombre. Pero, puestos en la balanza de la ra- 
zon los descubrimientos, si se deben estimar los provechosos. Es- 
pana, sin dejar de hacer singular aprecio de las laboriosas y 
Utiles invenciones de las dem4s gentes, no cede a ninguna el 
valor de las suyas, y en algunas muy importantes, obtiene in- 
dudablemente la preferencia» (97). 


e) Espafia también abunda en invenciones futiles 


Forner piensa que se deben mencionar tinicamente los 
estudios e invenciones Utiles, cuando, como ahora, se ponga 
en duda la aportacion de Espafia a la cultura europea. Pero 
si se quiere hacer también cuestion del mérito de las «ficcio- 


(96) Oracién apologética, pag. 27. 
(97) Ibidem, pag. 67. 
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nes sistematicas» y de aquellos equilibrios del entendimien- 
to que «sirvan en la mayor parte para embelesarnos, no me- 
jorarnos o socorrernos» (98), si se quiere hacer, en una 
palabra, consistir el mérito de la cultura de una nacion «en 
el bullicio y hervor ardentisimo en el cultivo y fomento de... 
una actividad infecunda y de tareas que nada interesan al 
orden y felicidad de la vida» (99), Espafia no aparecera, cier- 
tamente, del todo inculta, pues también ha sabido engendrar 
célebres sofiadores, siquiera para que por ellos la tengan 
en alguna consideracién los paises que prefieren la gloria 
de un sistema vano (100). A pesar de que tampoco en Es- 
pana escasean estos productos imaginarios les concede gus- 
toso la supremacia a los extranjeros, pues Espana «fia a los 
doctos imparciales de si es 0 no acreedora al titulo de sabia 
una nacion que funda el titulo de su sabiduria en el apro- 
vechamiento que ha recibido de ella el género humano 
despreciando tranquilamente las hazafierias de la ignoran- 
cia» (101). 

Estos son los puntos principales en que se ha de apoyar 
la sabiduria de una nacién que quiera responder adecuada- 
mente a la llamada de la «utilidad y de la solidez»: 


«Una nacién cuya nautica y arte militar ha dado a Europa 

en vez de un sofiado y arido mundo cartesiano, un mundo real 
y efectivo, manantial perenne de riquezas; en vez de razona- 
mientos voluntarios sobre las leyes, los mejores legisladores de 
los actuales estados politicos; en lugar de sofistas impios, jui- 
ciosisimos mantenedores de la tnica religién, que ensefia a ser 
justos, y en vez de vanidades cientificas, los reformadores y 
restauradores de las ciencias. Sabia es sin duda la nacién que 
con menos superfluidad ha acertado a tratar las materias de 
mayor importancia; sabia, y no con pequefio mérito, la que en 
medio de una continuacién de invasiones violentas, sujeci6n 
sucesiva y nunca interrumpida a fenicios, cartagineses, roma- 
nos, septentrionales y sarracenos; guerras varias, atroces, ci- 

(98) Oracién apologética, pag. 67. 

(99) Ibidem, pags. 67-68. 

(100) Ibidem, pag. 67. 

(101) Ibidem, pag. 68. 
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viles, intestinas; frecuentes levantamientos de Estado; usurpa- 
ciones de provincias por la envidia politica; dominaciones a ve- 
ces tiranicas, a veces languidas y nada activas, a veces trastor- 
nadoras de su utilidad e intereses mismos, ha podido hacerse 
gloriosa en el universo, no menos que por sus conquistas, por 
su saber» (102). 


Forner se muestra mas moderado que Quevedo, por ejem- 
plo, quien al exaltar el saber de Espajfia, llega a afirmar su 
superioridad, incluso en volimenes de libros publicados, so- 
bre todas las demas naciones de Europa: «;En qué mate- 
ria del mundo no hay en Espana sola tantos libros como en 
todas las naciones en sola su lengua?» (103). Coincide con 
Quevedo, en cambio, al afirmar que la decadencia de la cul- 
tura espafola en los tltimos tiempos se ha de atribuir al 
«contagio de los defectos ajenos» (104). 


f) Acusaciones contra Juan Pablo Forner 


No faltan autores que lo acusan de enemigo de la cien- 
cia especulativa ante la machacona insistencia de que sdlo 
lo itil y practico tiene verdadero mérito en el crédito cultu- 
ral de una nacion. Sorrento, que en muchos otros puntos ha 
captado admirablemente el pensamiento forneriano, se deja 
llevar por esta misma corriente, aunque intenta paliar un 
poco su acusacion. Algo asi como si Forner quisiera defen- 
der la importancia y utilidad relatiwa de la ciencia, y como 
si las expresiones fornerianas demasiado fuertes y genéri- 
cas se pudieran explicar dentro del caracter «utilitario» de la 
Oracion apologética (105). 

Pero resulta que ya don Juan Pablo habia previsto esta 
acusacion y le sali6 al paso: 


(102) Oracién apologética, pags. 68-69. 

(103) QUEVEDO, F. DE: Hspaiia defendida de las calumnias de los 
noveleros y sediciosos, Madrid, 1609. Citado por SAINZ RODRIGUEZ, P., 
en La evolucién de las ideas..., pag. 9. 

(104) Ibidem. Cfr. Oracién apologética, pag. 60. 

(105) SoRRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 238. 
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«QuizA la rigidez con que he hablado hasta aqui del lujo 
cientifico habrA hecho creer a algtim Masson que se defiende lo 
meramente Util en las ciencias y porque Espafia no ha sabido 
sobresalir en lo redundante o de puro recreo» (106). 


Creemos que Sarraihl es absolutamente injusto cuando 
acusa de este modo a Forner: «El elogio exaltado de la 
grandeza espafiola no tiene igual aqui con la indignacion con- 
tra los extranjeros que, ignorantes en grado sumo de lo 
que se refiere a la Peninsula, tejen novelas y farsas... Pero 
el ’gladiador literario” testimonia un desprecio y desconoci- 
miento tales de lo extranjero, y su retorica es tan pomposa 
que su Oracidn choca con los buenos espiritus conscientes 
del estado de Espana y del perjuicio que lleva consigo esta 
certeza de una ilusoria superioridad» (107). 


Sarraihl demuestra con este parrafo no haber leido, o 
al menos, no haber entendido ni la letra ni el espiritu de la 
Oracién apologética, como tampoco la habian entendido los 
que ya en su tiempo lo tacharon también de despreciador de 
todo lo extranjero. También vale contra Sarraihl la defensa 
que de semejante ataque hacia Forner. Este era el cargo ca- 
lumnioso del autor de las Cartas desde Paris...: «La Oraci6n 
aniquila a los colosos extranjeros y eleva sobre las veletas 
los enanos de la Patria» (108). Demostracion de la calumnia: 
«Los enanos de la Patria son los siguientes... (y enumera los 
principales representantes de la cultura espanola desde Sé- 
neca hasta Melchor Cano). Y los colosos extranjeros son 
Voltaire, Helvecio, Rousseau, Bayle, Masson...; de estos ul- 
timos y sus imitadores se habla con el desprecio que mere- 
cen; si, sefhor, que merecen; digan lo que quieran los moder- 
nos maniacos; pero de los grandes hombres extranjeros se 
habla siempre con elogio»... (109). No hay, pues, que ras- 
garse las vestiduras ante el desprecio forneriano por lo ex- 


(106) Oracidn apologética, pags. 69-70. 

(107) SARRAIHL, J.: L’Hspagne eclairée..., pags, 380-381. 
(108) Pasatiempo, pég. 240. 

(109) Ibidem, pags. 20-21. 
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tranjero. Se puede observar, por la enumeracién que hace, 
que se trata precisamente de los representantes mas cons- 
picuos del Enciclopedismo. Y, como ya vimos al hablar de 
su actitud respecto a la cultura de su tiempo, tampoco a és- 
tos los desprecia desde todos los puntos de vista. 

También se equivoca Sarraihl respecto al desconocimien- 
to de lo extranjcro que le achaca a don Juan Pablo. Ya he- 
mos demostrado anteriormente que no desconocia la pro- 
duccién literaria extranjera. Se muestra enteradisimo de la 
literatura y de la filosofia extranjera (110). Y no conocia, 
por asi decir, la «buena prensa extranjera» solamente. Cono- 
cia también a fondo las producciones enciclopedistas. En las 
notas de sus libros y en las anotaciones de sus lecturas, con- 
servadas en los llamados Papeles de Grinda, se puede adver- 
tir la presencia de la flor y nata de la Ilustracién francesa, 
como ya hemos indicado en otra parte. Y que no era pura 
erudicion a la violeta lo demuestran las acertadas criticas 
que a cada uno de esos autores hace en sus obras... 

Falla también la tercera acusaciOn de Sarraihl contra 
Forner, referente al estado de la ciencia espanola en la se- 
gunda mitad del siglo xvi. Forner se cansa de repetir que 
Espana ha sido sabia en todas las edades que han precedido 
a «este siglo». Tanto es asi que el autor del Discurso CXIII 
del Censor le reprocha: «Es inaguantable esa continua ma- 
traca de que nuestros abuelos fueron sabios. ; Qué sirve eso, 
si ahora somos un cero en letras? Mi padre se llamaba ho- 
gaza y yo me muero de hambre» (111). Para convencerse 
de esta verdad no hay mas que echar una ojeada al Dicta- 
men fiscal, donde expone—y a veces exagera incluso—la de- 
cadencia de Espana en todos los ramos del saber durante el 
siglo XVII. 

La Oracién apologética no panegiriza la sabiduria espa- 
fiola del siglo xviiI, sino la de los tiempos pasados. Responde 
unicamente—-muy declamatoriamente, si se quiere—a la pre- 


(110) SAINzZ RopDRIGUEZ, P.: Evolucién de las ideas..., pag. 60. 
(111) Conversaciones familiares, pag. 21. 
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gunta de Masson: gQué ie debe Europa a Espana desde hace 
diez siglos? 

Sarraihl ha bebido toda su informacion sobre Forner en 
Cotarelo y Mori, que es enemigo de Forner por ser partida- 
rio de Iriarte. Tompoco nos parece justo el juicio conclusi- 
vo de Sarraihl sobre la controversia forneriana: «En esta 
controversia, dice, se enfrentaban defensores del extranjero 
y campeones de la vieja Espafia cuya Unica estrategia es la 
defensa obstinada e incondicional del pasado» (112). Por lo 
que a Forner se refiere, esto no es exacto, pues no defendia 
el pasado de Espafia «de un modo obstinado e incondicional». 
Defendia los valores que él creia auténticos y estimables en 
la sabiduria tradicional espanola y criticaba lo que criticable 
le parecia en la misma. Durisimos ataques tiene en ocasiones 
contra la Escolastica y contra la dinastia austriaca por su 
falta de vision en la planificacion de la cultura y de la eco- 
nomia de la nacién. Al estudiar las causas de la decadencia 
espanola en el Discurso sobre el modo de escribir la Historia 
de Espana, se remonta hasta las ultimas causas y llega a la 
época de mayor esplendor de la dinastia austriaca y en ella 
ve ya los gérmenes que han de llegar a ser las causas de la 
ruina nacional. Quiza se pudiera afirmar ese conservaduris- 
mo a ultranza en algun «reaccionario» de la segunda mitad 
del siglo xvi, alguno de aquellos «opositores eternos» de- 
nunciados por Clavijo y Fajardo: «Algunos entre nosotros... 
son hombres para quienes son inseparables la instruccién y 
la impiedad e incompatibles el catolicismo y la cultura» (113). 
Reproche que en modo alguno le conviene a Forner, que supo 
luchar en sus polémicas sevillanas sobre el teatro contra 
ese querer fusionar el cristianismo con la incultura. Pode- 
mos decir que hizo suyas, en mas de una ocasi6n, aquellas 
palabras de Torres Villarroel: «Franceses hay buenos y ma- 


(112) SARRAIHL, J.: L’Hspagne eclairée..., pag. 381. 
(113) CLAVIJO Y FAJARDO: Hi espectador, II, pag. 184. 
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los, sin afirmar por eso que los espafioles han imitado sdlo 
lo malo» (114). 


Por el mero hecho de rechazar algunos autores extran- 
jeros, sin hacer distinciones de ninguna clase, no quiere de- 
cir que niegue lo bueno que haya en ellos. Lo afirma expre- 
samente alguna vez: 


«Si, senor, ellos han tenido sabios y grandes sabios, pero 
Forner no escribid una apologia de los extranjeros... Han te- 
nido sabios, pero Espafia también log ha tenido; y eso era lo 
que importaba al intento de la Oracidén, Han tenido sabios, 
pero asi como los extranjeros toman a los de Espafia por la 
parte mas flaca, Forner no quiso tomar a los extranjeros por 
la parte mas gorda para obligarles a reconocer que, cual mas, 
cual menos, toda nacién es fecunda en absurdos y frusle- 
rias» (115). 


Forner quiere dejar bien claro que si Espana ha recibi- 
do algo del extranjero, ha sabido, en otros tiempos asimilar- 
lo, hacerlo consustancial a su propia cultura. Y esto era lo 
que se echaba de menos en su tiempo; se queria imponer una 
moda, se queria acoplarle a Espana un traje sin haberle to- 
mado las medidas. El aceptar lo bueno que haya en las de- 
mas naciones es enriquecerse, si se asimila y es traicionarse 
si se acumula simplemente, sin hacerlo pasar por el filtro del 
propio modo de ser. Lo que Forner quiere publicar a todos 
los vientos es que Espafia debe sus méritos a su propio fon- 
do, no al extranjero (116). 

Como dice P. Hazard, Forner demostré en la Oracion 
apologética que no se <hiere tan facilmente a la vieja Hspa- 
ma y que los rasgos de su caracter estan demasiadamente 
marcados para que los borre una moda pasajera» (117). Por 
medio de Forner, Espafia demostro que queria seguir sien- 
do lo que habia sido hasta entonces, y que no toleraba fa- 


(114) TORRES VILLARROEL, D.: Suwefios morales..., pag. 109. 
(115) Lista puntual, pag. 243. 

(116) HaAzARD, P.: El pensamiento..., pag. 567. 

(117) Ibidem. 
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cilmente imposiciones arbitrarias de parte de nadie. Esto se 
haria patente muy pronto, cuando la nacién entera se levant6 
de un modo masivo contra Napole6n. 

No hay duda que el tono de la Oracion forneriana es 
pomposo y declamatorio; él mismo confiesa que escribe mas 
como declamador que como historiador, porque «esta Ora- 
cién tampoco es historia» (118). A pesar de todo, como dice 
Menéndez y Pelayo, «prob6é maravillosamente y con varonil 
elocuencia que si era verdad que la ciencia espanola no ha- 
bia engendrado, como la de otras partes, un batallén de osa- 
dos sofistas, habia elaborado entre las tinieblas de la Edad 
Media la legislacién mas sabia y asombrosa; habia ensan- 
chado en el Renacimiento los limites del mundo; habia im- 
preso la primera poliglota y el primer texto griego del Nuevo 
Testamento; habia producido en Luis Vives y en Melchor 
Cano los primeros y mas sélidos reformadores del método en 
Teologia y en Filosofia; habia creado el Derecho natural y 
de gentes y la Filosofia del lenguaje; habia derramado la 
luz del cristianismo hasta los ultimos confines de la tierra, 
ganando para la civilizacidn mucha mas tierra que la que 
conocieron o pudieron imaginar los antiguos; habia descrito 
por primera vez la naturaleza americana y habia traido con 
Laguna, Villalobos, Mercado y Solano de Luque el balsamo 
de vida y de salud para muchas dolencias humanas. Cosas 
todas tan dignas, por lo menos, de agradecimiento y de ala- 
banza como el haber dado cuna a sonadores despiertos, 0 a 
audaces demoledores del orden moral» (119). 


Los afrancesados espanoles estaban en actitud de quien 
Se excusa ante el Enciclopedismo; Forner, en cambio, esta 
en actitud de quien ataca. No es que desprecie, como ya he- 
mos visto, lo que supondria adelanto e «ilustracién». No se 
le puede acusar a Forner de cerrar la puerta a todo lo que 
se pueda aceptar del Enciclopedismo. Julian Marias, al com- 


(118) Oracién apologética, pag. 70. 
(119) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos.... V, 
paginas 391-392. , 
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parar la actitud de Forner con la del jesuita desterrado en 
Italia P. Juan Andrés, dice: «Estamos en el reverso de la 
Oracion apologética de Forner; lo que en ésta era desprecio 
por la filosofia y la ciencia moderna, es en el P. Andrés admi- 
racion, entusiasmo, religiosa gratitud y veneracion. En lugar 
de hacer ascos frente a aquello de que se carece, o aspa- 
vientos ante lo que se considera impiedad, el jesuita P. An- 
drés... no esta lejos de sentir que esos ascos y aspavientos 
son, ellos, impios, y, sobre todo, gestos despechados que 
hacen la torpeza o la ignorancia» (120). 

Creemos que estas palabras de don Julian Marias son 
absolutamente injustas. Creemos que no se puede afirmar, 
en modo alguno, nada semejante. Hemos aducido anterior- 
mente testimonios abundantes que prueban su deseo de in- 
corporacion de Espafia al carro de Europa en las ciencias y 
en la filosofia. Que don Juan Pablo no hacia «ascos», como 
dice Marias, frente a aquelio de que se carece lo ha demos- 
trado bien cuando consideraba una obligacién moral para 
los gobernantes y para los profesores el ponerse al dia en los 
adelantos de las ciencias, sobre todo de las experimenta- 
Jes (121). 

Quiza el tono declamatorio y su ardor polémico disminu- 
yan los valores positivos indudables de su defensa del saber 
de Espafia. Lo que si se debe afirmar, sin lugar a dudas, 
es su buena fe y su nobleza de animo en esta defensa de la 
Patria. 

Por otra parte, él mismo estaba convencido de que su 
apologia no daria el efecto apetecido. Porque «desgraciada 
virtud es para el espafiol la moderacion... Es sabio, y le cul- 
pan de barbaro; se defiende y le insultan; presenta pruebas 
irrefragables, y, sin escucharlas, se obstina el odio en sus- 
tentar su error; y todo esto en el siglo de la filosofia» (122). 
Pero él cumplié su misién: gritar a los extranjeros—y a los 


(120) Maris, J.: La Hspana posible..., pags. 118-119. 
(121) WNoticia de las aguas..., pags. XVII-XVIII. 
(122) Oracién apologética, pag. 86. 
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compatriotas que extranjeros parecian—que habian perdido 
el sentido de la Historia, porque el pasado cultural de la 
Patria es una herencia irrenunciable. Y no hay duda de que 
la tendencia de nuestros intelectuales «afrancesados» hacia 
la cultura extranjera, sobre todo la francesa, llevaba camino 
de hacer de Espafia un pueblo de desarraigados, sin tradi- 
cién y sin historia. En Forner, en cambio, el espiritu de fi- 
delidad a nuestras tradiciones no estaba renido con la tan 
decantada ya «europeizacién» de Espafa (123). Forner supo 
conjugar muy bien el casticismo, el espanvolismo con el euro- 
peismo, Estaba abierto a todos los aires sanos que quisieran 
entrar a formar parte del acervo cultural de la nacién, aun- 
que estos aires procedieran de Paris o de Londres. 


(1238) ; SAINZ RODRIGUEZ, P.: La evolucién de las ideas..., pag. 80. 
Ofr. MARiAS, J.: La Espana posible..., cap. VIII: <«Espafia sola o Es- 
paha en Europa», pags. 121-141. 
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PARTE SEGUNDA 


JUAN PABLO FORNER, 
PRECEPLIISTA-DE .LA, HISTORIA 


CAPITULO VII 


LA HISTORIA DE LA HISTORIOGRAFIA EN LA OBRA 
DE JUAN PaBLo FoRNER 


I.—La Historiografia greco-latina 


Asi como de la Historiografia espafiola se ocupara de in- 
tento dandonos una sintesis maravillosa, de la Historiogra- 
fia clasica greco-latina solamente hace algunas indicacio- 
nes generales, sin ocuparse expresamente de ella. A lo largo 
del Discurso sobre el modo de escribir la Historia de Es- 
pana y en las Hxequias de la Lengua castellana va vertien- 
de nombres y conceptos de la Historiografia clasica, de 
modo que son pocos los historiadores griegos y latinos que 
no acudan alguna vez a la erudicién de sus citas. 

La Historiografia greco-latina es el modelo que han de 
seguir todos los que quieran llevar con dignidad el nombre 
de historiadores. Los historiadores clasicos son tanto mas 
de admirar porque carecian de normas practicas para el 
bien historiar: «Grecia y Roma dieron de si historias exce- 
lentisimas sin que sus autores tuvieran otra guia que las 
luces de sus entendimientos cultivados con educacion doc- 
ta» (1). La Historia, como todas las demas artes, ha debido 


(1) Discurso sobre la Historia, pag. 51. 
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su formacién a la practica anticipada de los grandes talen- 
tos (2). 

El «gran talento» destinado a dar origen a la Historia, 
antes de que existiese norma historiografica alguna, es de- 
cir, el «padre de la Historia», fue Herodoto (3). Herodoto 
no es solamente el «padre de la Historia»; es, ademas, con 
todo derecho, el «principe de la Historia». Y este principado 
no lo debe tanto a su estilo cuanto a los asuntos de que se 
ocupa: «Abarcé en su Historia todos los institutos de las 
naciones que comprendié en ella: religién, leyes, costumbres, 
politica, economia. Nada omitid de cuanto puede servir para 
conocer los pueblos. Esto mas que su estilo, debe mantener- 
le en el principado de la Historia» (4). Aunque Herodoto 
deba ser considerado el principe de la Historia, no quiere de- 
cir que haya tratado los temas histéricos con toda la per- 
feccién posible. Sus sucesores la han ido perfeccionando. 


Tucidides supera a Herodoto en el modo de escribir la 
Historia. Herodoto se limita a narrar; Tucidides, en cambio, 
enjuicia los hechos. Y esto puede hacerlo porque ha vivido 
los hechos que narra. Herodoto, aunque viaj6 por las regio- 
nes mismas de que se ocupa en su Historia, tiene que limi- 
tarse a narrar lo que oye sin pronunciarse a favor o en 
contra. Tucidides es «admirable en su Guerra del Pelopone- 
so» (5). Y, precisamente, en lo que el P. Rapin veia el ma- 
yor defecto de Tucidides, encuentra Forner el mayor mérito: 
el haberse preocupado de averiguar la conexién de la Guerra 
del Peloponeso con los trastornos casi generales» surgidos 
en Grecia por entonces (6): «Algunos criticos (Rapin) le 
culparon de que en el libro VIII se detuviese a referir la 
mudanza que las cosas de Alcibiades ocasionaron a la Re- 


(2) Discurso sobre la Historia, pag. 50. 

(3) Ibidem. 

(4) Ibidem, pag. 128. 

(5) Ibidem. 

(6) RAPIN, Renato: La comparaison de Thucydide et de Tite-Live, 
Paris, 1681, capitulo V. Citado por FORNER en Discurso sobre la His- 
toria, pag. 123, nota 15. 
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publica de Atenas, pareciéndoles que este suceso tiene poca 
conexidn con el asunto principal de la Historia. Yo la creeria 
imperfectisima si Tucidides hubiera omitido este gran su- 
ceso que fue uno de los efectos mas notables de la Guerra 
del Peloponeso en que se abrazé la Grecia generalmente... 
A no ser asi su Historia no seria mas que un libro de caba- 
llerias, como lo 3on muchas de nuestras historias de Amé- 
rica» (7). 

Resulta muy interesante la observacién que hace Forner 
acerca de los discursos que Tucidides y, en general, todos 
los demas historiadores clasicos ponen en boca de algunos 
personajes de relieve: «Tucidides, Jenofonte, Livio, Salustio, 
Tacito y casi todos los buenos historiadores han mezclado 
en sus Historias oraciones verdaderas y muy elegantes, que 
hacen decir a los consules, generales, emperadores, fildso- 
fos, ministros, etc., las cuales ni éstos las pronunciaron ni los 
historiadores tampoco en Congreso alguno» (8). Las consi- 
dera como un artificio o instrumento que el historiador em- 
plea para explicar la situacién politica o econdémica del mo- 
mento: «En los buenos historiadores vemos la practica de 
estas especulaciones, con mas 0 menos candor, mas 0 menos 
malignidad, segtin el genio de sus escritores...» (9). «Estas 
oraciones bien observadas son el instrumento de que se va- 
lid aquel grande historiador (Tucidides) para manifestar el 
estado politico interno y externo de las gentes que inter- 
vinieron en aquella larga y porfiada guerra, en que Esparta 
y Atenas se disputaron el imperio de Grecia. No sé yo si 
los que culpan estas oraciones habran observado este arti- 
ficio en ellas. Léanse con cuidado y se vera que ellas solas 
bastan para conocer el estado politico de toda Grecia en 
aquella época» (10). 


De Polibio no se ocupa expresamente. Englobandolo en un 


(7) Discurso sobre la Historia, pag. 123, nota 15. 
(8) Pasatiempo, pag. 150. 

(9) Discurso sobre la Historia, pag. 79. 

(10) Ibidem, pag. 123, nota 15. 
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juicio conjunto acerca de Dionisio de Halicarnaso, Livio, Sa- 
lustio y TAcito, dice de todos ellos que son «admirables en 
la exposicién de los intereses ptblicos y privados de las na- 
ciones; causas de su engrandecimiento y ruina; motivos de 
sus revoluciones y éxito de sus empresas» (11). Como se pue- 
de deducir de este parrafo con Polibio la Historiografia ha- 
bria dado ya un paso mas: intentaria ya comprender, de- 
mostrar y comprobar que son aquella: tres fases propias 
de toda investigacion de que hablaba Platon. 

A Polibio habria que considerarlo ya como historiador 
romano, porque desde que Roma conquist6 Grecia «sus 


historiadores y oradores fueron romanos en lengua grie- 
ga» (12). 


Aunque no se ocupe de ellos expresamente, casi todos los 
historiadores latinos de alguna importancia acuden a la cita 
forneriana: Salustio, Tito Livio, Tacito, Plutarco, César, 
Marco Terencio Varr6én, Quinto Curcio, Floro, Suetonio (13). 

Atenas y Roma son célebres por sus historiadores. No 
solo porque ellos han inmortalizado sus hechos, sino porque 
le han dado algunas obras maestras en literatura histori- 
ca (14): «Los nombres de Tucidides y de Salustio, de Plu- 
tarco y de César, en la misma diversidad de sus estilos y 
modos de exponer y presentar las cosas, nos han obligado, 
como por fuerza, a pedir a lo menos en la Historia los or- 
namentos mas admirables de la elocuencia, la penetracién 
mas profunda en materias politicas y el conocimiento mas 
puntual del interior del hombre» (15). Existen estilos di- 
versos en la Historia, pero los historiadores clasicos de 
Grecia y de Roma se han sabido mantener en la altura ma- 
gistral de cada uno de ellos: «Que no por otro motivo ex- 
presaban los atenienses y los rodios una misma cosa, aquéllos 


(11) Discurso sobre la Historia, pag. 23, nota 15. 
(12) Ibidem, pag. 5. 


(138) Ibidem, pag. 23. Hxequias, pag, 92. Ilustraciones a los Dis- 
cursos filosdficos, pag. 12. 


(14) Ibidem, pag. 57. Hxequias, pags. 58, 91. 
(15) Ibidem, pag. 57. 
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con concision y fuerza, y éstos con amena, aunque languida 
profusion. Un buen historiador rodio o ateniense no deja- 
ra de ser bueno, aunque el uno fuese parco y abundante el 
otro, porque el toque definitivo esta en aplicar el buen gusto 
a la abundancia y a la parsimonia» (16). 

Los historiadores clasicos han escrito obras maestras sin 
necesidad de preceptivas. Es mas, de sus obras han sacado 
después los preceptistas las normas que han de seguir los 
historiadores que quieran historiar como se debe»: 


«Los historiadores antiguos entendieron admirablemente esta 
maxima que es comtn a todas las artes de imitacién, a la poe- 
sia, a la elocuencia, a la historia, la cual no es mds que una 
pintura escrita; y esta maxima—TODO POEMA DEBE CONS- 
TITUIR UN TODO Y UNA UNIDAD JUNTAMENTE, POR- 
QUE HAY TODOS QUE NO FORMAN UNIDAD—, entendida y 
practicada excelentemente por Herodoto, Tucidides, Jenofonte, 
Plutarco, Salustio, Livio, Tacito, es cabalmente la que se esca- 
po a la perspicacia de los formadores del arte histdérico, na- 
ciendo de aqui que sus reglas se dirigian a formar camulos y 
no unidades, siendo asi que las historias mismas que les su- 
ministraron las reglas eran unidades dispuestas y trabajadas 
con la misma atenci6n que usan el buen poeta y el buen pintor 
en la composicién de sus obras» (17). 


Y la razon de este extravio, siendo asi que se tenian tan 
buenos modelos de donde copiar, fue el haber examinado 
los <historiadores antiguos mas como gramaticos que como 
fildsofos» (18). 


II1.—Historia de la Historiografia espanola 


Don Juan Pablo Forner parte de una imagen antropold- 
gica para enjuiciar la Historiografia espanola: «No debe 
extrafiar que comparemos los progresos de nuestra Historia 


(16) Hxequias, pag. 58. 
(17) Discurso sobre la Historia, pag. 53. 
(18) Ibidem. 


con las edades del hombre», porque «todo en este mundo 
empieza, crece, llega a sazon y después se debilita, cae y 
perece» (19). 

Los progresos de nuestra Historiografia pueden dividir- 
se, por tanto, en cuatro etapas que nos daran a conocer el 
caracter y autoridad de nuestros historiadores: infancia, 
adolescencia, juventud, virilidad y senectud (20). Esta re- 
presentacién de la Historiografia segun las edades del hom- 
bre no es una peregrina idea de Forner. El verdadero padre 
de esta analogia es Séneca, aunque fue Lucio Floro quien la 
divulgé ampliamente en el siglo m1. La Historia de Roma, 
que sirve de modelo a la ciencia en general, la clasificd Floro 
segtiin las diversas edades por las que pasa la vida del 
hombre (21). 

Siguiendo esta analogia antropoldgica, divide la Histo- 
riografia espanola en cuatro periodos: 


PER{ODO PRIMERO, «que puede considerarse como la ado- 
lescencia de nuestra Historia» (22), abarca el espacio 
comprendido desde Jdacio (+ 490) (23) hasta la Créni- 
ca general de Alfonso X el Sabio (1221-1284) (24). 

PER{IODO SEGUNDO, «que es su edad juwvenil» (25), com- 
prende desde Alfonso X el Sabio hasta Florian de 
Ocampo (1499-15597). 

PERIODO TERCERO, «época de su robustez verdaderamente 
varonil» (26), alceanza desde Florian de Ocampo <has- 


(19) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 

(20) Ibidem. 

(21) Foro, L. A.: Rerum romanarum libri IV. Cfr. SANCHEZ 
DIANA, J. M.: «Ideas espafiolas sobre la ciencia de la Historia en el 
Siglo XVIII», Theoria, num. 7, pag. 58. ALBA, V.: La concepcién histo- 
riografica de Lucio Anneo Floro, Madrid, 1953, pag. 230. 

(22) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 

(23) El Cronicoén de Idacio es una continuacién de la Crénica de 
San Jerénimo, comprende desde el afio 379 hasta el afio 468. 

(24) Forner no habla de todas los historiadores existentes en este 
periodo, pero los nombra a todos una vez en Discurso sobre la His- 
toria, pag. 42, nota 1. 

(25) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 

(26) Ibidem. 


276 


ta que don José Pellicer (1602-1679) empezéd a im- 
pugnar los falsos cronicones» (27). 


PERIODO CUARTO, «tiempo de su ancianidad, decrepitud 
y muerte» (28), comprende desde la «guerra de Pe- 
llicer hasta el establecimiento de la Academia de la 
Historia» (1737) (29). 


Periodo primero: Desde Idacio (+ 490) hasta 
Alfonso X el Sabio (1221-1284) 


Este primer periodo de la Historiografia espafiola esta 
precedido por algunos historiadores, los cuales, aunque se 
ocupen de acontecimientos relativos a Espafia, 0 aunque 
ellos mismos sean espafioles de nacimiento, no se pueden con- 
siderar como historiadores espanoles propiamente dichos 
porque «mientras duré Espana sujeta al gobierno de los 
romanos, aunque participo de la cultura e ilustracién que 
éstos comunicaron a las provincias barbaras que ataron a su 
imperio, no pudo referir a si sola los efectos de la ensenanza 
que recibio... Nadie era espafiol, francés, germano, griego 
o asirio sino por la casualidad del nacimiento: todos en el 
mundo eran romanos en cuanto al interés, al modo de pen- 
sar, al saber, al obrar, al mandar o servir» (30). 


Espana carece de Historia antigua «porque en los tiem- 
pos primitivos eran barbaros sus naturales; y en los poste- 
riores, cuando fueron sabios, eran ciudadanos de la nacién 
vencedora» (31). Todos los acontecimientos de la Peninsula 
Ibérica, en cuanto a territorio o en cuanto a sus habitantes, 


(27) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 

(28) Ibidem. 

(29) Ibidem. 

(30) Ibidem, pag. 5: «<Espafia, Francia, Alemania olvidaron las 
suyas por la latina, y sus escritores, enlazados a Roma con el vinculo 
del interés comun, trataran las cosas generales al Imperio sin cuidarse 
especificamente de las de sus provincias, como que no consideraban 
en ellas sino a Roma misma». 

(31) Ibidem, pag. 6. 
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habia que considerarlos como pertenecientes al Imperio del 
cual formaban parte; habia que referirlos a Roma. La His- 
toria de Espafia era subalterna de la de Roma, «lo mismo 
que sucedié a Napoles, a Navarra y a Aragon en la Espana 
moderna» (32). Aunque su Historia se escribiera separada- 
mente no formaria nada mas que un «retazo o pieza sepa- 
rada que en su contexto, fondo, giro y materia conservara la 
figura del Estado a que pertenece» (83). 

La Historia de Espafia, en cuanto tal, «tuvo principio en 
el mismo tiempo en que se echaron los cimientos de su mo- 
narquia» (34). Parecera, por lo que hemos visto hasta aqui, 
que Forner considera indispensable la independencia politi- 
ca para que un grupo étnico pueda tener historia propia. 
No es asi. Lo fundamental para poder considerar como pro- 
pia la Historia es poseer cultura propia. Por eso Josefo, stib- 
dito de Roma, pudo escribir la «Historia peculiar de la na- 
cidn judaica, porque los judios eran sabios cuando aun no 
habia romanos en Italia, y la religion era, entre ellos, la 
depositaria de sus origenes y antigiiedades» (35). En cam- 
bio, Espana, que «abridé los ojos en la esclavitud y no vio en 
si misma mas que la forma que le habia dado Roma a sus 
territorios, a sus pueblos y a sus gentes», no pudo tener 
Historia propia mientras trabajé «en honor y utilidad de 
sus duenos, refiriendo a ellos hasta el peculio de su cons- 
titucion privativa» (36). 

Con la dominacion goda empieza a definirse la fisonomia 
de Espana como nacién independiente. Y «esto dio ocasién 
a que se tratase con independencia el nuevo estado de co- 
sas» (37). El Cronicén de Idacio «es en el lienzo de nuestra 
Historia el matiz o media tinta que da transito de la domi- 
naciOn romana a la monarquia independiente»... «En este 


(82) Discurso sobre la Historia, pag. 6. 
(83) Ibidem. 

(34) Ibidem, pag. 5. 

(35) Ibidem, pag. 6. 

(86) Ibidem. 

(37) Ibidem. 
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Cronicon de Idacio se ve representado vivisimamente aquel 
estado de turbulencia en que, agitado y combatido por to- 
das partes un vasto imperio, se hace pedazos con lastimoso 
estrago, apoderandose aqui y alla de sus fragmentos el que 
con mas vigor se ase de ellos y arredra furioso a los demas 
que se arrojan a la rapina... Ya no es Roma aqui el centro 
del Orbe... Es ya aqui un pueblo débil, enflaquecido con 
su disolucién préddiga e insensata. De entre estos destro- 
zZOs va sacando la cabeza y levantandose la monarquia goda 
espanola, informe y desproporcionada a los principios y va- 
cilando entre la ambicidn de muchos duefios que con reci- 
proca repulsa trataban de poseerla cada uno sdlo» (88). 


El Cronic6n de Idacio ya no es un miembro subordinado 
a la Historia de Roma, sino algo intermedio, que ni atn 
toca del todo a Espana ni a Roma del todo, porque en él se 
describe «con admirable sencillez» la fatal ruina y desmem- 
bracion que produjo la multiplicacién de gobiernos en Eu- 
ropa (39). Con el reinado de Leovigildo se desmembra de- 
finitivamente de la Historia de Roma la Historia de Espana. 
Si hasta ahora podia haber dudas, éstas se desvanecen ple- 
namente desde que Leovigildo afirma definitivamente en el 
trono espafiol su dinastia. Comtinmente se suele indicar a 
Ataulfo como primer monarca godo espanol, pero «en rigor 
historico no hubo tal monarquia hasta Leovigildo» (40), 
pues él fue el primer soberano tnico de Espafia desde las 
invasiones barbaricas. La consolidacién de la monarquia 
goda comunicé a la Historia de Espafia «no sdlo su carac- 
ter de independencia, pero también el de las nuevas gentes 
que la dominaban» (41). Pero al conquistar su independencia 
politica, Espana se sumerge en aquel estado de decrepitud 
que caracterizara a la Historia espanola todo el tiempo que 
dure la dominacién goda, y ain mas, porque con los godos 


(38) Discurso sobre la Historia, pag. 7. 
(89) Ibidem. 

(40) Ibidem, pag. 8. 

(41) Ibidem, pag. 9. 
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«Espafia quedé sélo con aquel resto de cultura que basto 
para hacer menos barbaros a los godos y menos sabios a 
los antiguos habitantes de la Peninsula» (42). 

Los historiadores durante este tiempo siguieron fieles 
al método empleado por Eusebio de Cesarea en su Croni- 
ca (43), «reduciendo los hechos a un indice cronoldgico..., 
con brevisima concisidn se apuntaban los sucesos debajo del 
numero de cada afio, interponiendo tal cual exclamacién so- 
bre las calamidades de la edad en que se escribia; o si se 
trataba separadamente de cada época o principado (como lo 
hizo San Isidoro en su Historia de los vadndalos, godos y 
suevos) se cefiian las cosas a sumarios reducidisimos, bien 
asi como si se escribiese un indice algo extenso y metddico, 
sin apartarse por esto del estilo y forma de Cronicén que 
entonces venia a ser como el molde o turquesa de la Histo- 
ria» (44). Este método dio como resultado «cronicas secas,. 
aridas, toscas, llenas de inepcias, sembradas de fabulas, 
abundantes en pequefieces y esterilisimas en aquellas cosas 
que constituyen la grandeza, esplendidez y utilidad de la 
narraciOn» (45). 

A pesar de esta mediocridad de los resultados hemos de 
agradecer a los eclesiasticos «que se ocuparan de este géne- 
ro de escrituras, porque si aquella edad fértil en preocupa- 
ciones hubiera aplicado alguna especie de profanacién a la 


(42) Discurso sobre la Historia, Don Juan Pablo demuestra muy 
poca simpatia por los godos; aprovecha cualquier ocasi6én para zaherir- 
los: «Los godos trajeron a Espafia las tinieblas de la ignorancia y bar- 
barie rustica. De la mezcla de éstos con la luz de la cultura y saber que 
antes le habia comunicado Roma, result6 un compuesto de sabiduria. 
opaca, turbia y deslucida, que aunque no oscurecié del todo el conoci- 
miento y uso de las artes, las desfigur6 enteramente, y las redujo a una 
forma grotesca y monstruosa, Puede compararse el saber de aquellos. 
tiempos a un salvaje vestido en parte al uso de Europa, y adornado 
en parte con los arreos de su pais.» Discurso sobre la Historia, pag, 8. 

(43) Ibidem, pag. 9. El Cronicén de Eusebio imitado por los his- 
toriadores espafioles es el que tradujo San Jerénimo, es decir, sdélo la 
segunda parte de la Crénica de Eusebio. La primera, que se acercaba 
mas a la extensién de la Historia, no estaba traducida y por eso no la 
imitaron. Ibidem, pag. 10. 

(44) Ibidem, pag. 9. 

(45) Ibidem. 
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ocupacion de escribir los acontecimientos civiles o seculares, 
hoy irremediablemente nos serian desconocidos los siglos 
godos como los del tiempo mitico» (46). En realidad, du- 
rante este tiempo «las letras se refugiaron en los templos 
como para salvarse de la destruccién universal» (47) y el 
«clero conservé las ciencias del modo que pudo conservar- 
las. El escaso fuego que mantuvo entre las cenizas de la 
groseria goda, animado después por la aplicacién de mejo- 
res siglos, ha producido la luz de que hoy goza Europa, la 
cual paga quiza con ingratitud a los que la salvaron de la 
absoluta barbarie y selvatiquez que trajeron a ella los Ul- 
timos usurpadores» (48). 

Con sdlo los libros de crénicas que posee Espafia sobre el 
tiempo de los godos seria del todo imposible reconstruir el 
estado publico de aquellos siglos; mucho menos seria po- 
sible determinar el origen de las diversas instituciones, de 
la monarquia, etc. Para poder hacernos cargo de todo eso, 
hay que acudir a otras informaciones complementarias, otras 
fuentes subsidiarias; verbigracia, «las actas de los Concilios, 
los cuerpos de leyes, las memorias sueltas que se escribian 
con otros intentos, los fragmentos de los historiadores de 
otras naciones; en suma, ha sido preciso leer cuanto en aque- 
llos tiempos se encomendo a la escritura de cualquier ca- 
lidad y sobre cualquier asunto, porque en Idacio, en San 
Isidoro, en San Julian, en Juan de Valclara y su continua- 
dor, en Wulsa, en el Pacense, que son los tnicos historiado- 
res contemporaneos de la Espafia gotica, se leen menos no- 
ticias utiles que las que pueden inferirse de las memorias 
y escritos que se formaron con diferentes fines» (49). Las 
eroénicas de estos historiadores son Utiles casi tnicamente 
para «no trastornar la sucesién y serie de las edades», pero 


(46) Discurso sobre la Historia, pag. 9. 
(47) Ibidem, pag. 8. 
(48) Ibidem, pag. 9. 
(49) Ibidem, pag. 11. 
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gon de escasa o nula importancia para «conocer a los hom- 
bres y sus establecimientos» (50). 


Tampoco cambiéd de «semblante nuestra Historiografia 
en los tres siglos que corrieron desde la irrupcién de los 
sarracenos hasta el reinado de Don Fernando el Santo» (51). 
La conmocién que sufrié Espafia con la invasion musulmana 
encontro un escritor que supo plasmar, del mismo modo que 
Idacio habia plasmado la conmoci6én verificada en el Impe- 
rio Romano con las invasiones barbaricas: «El Cronicén del 
Pacense es la media tinta o color intermedio que enlaza 
entre si la ruina del imperio godo y la dominacién mahome- 
tana» (52). Lo mismo que en el tiempo de los godos, también 
en estos primeros siglos de dominacién musulmana «hasta 
los felicisimos dias de aquel admirable rey santo» los acon- 
tecimientos de Espafia se escribieron en sumarios breves. 
Y sus autores eran también clérigos. El método sera el mis- 
mo seguido por Eusebio de Cesarea o San Isidoro. Pero, 
aunque la Historia de Espana tampoco se ha escrito en este 
tiempo como convenia al género histdérico, hemos de estar 
agradecidos a esos monjes y obispos por habernos trans- 
mitido unos indices cronolégicos cuya utilidad es muy gran- 
de si se atiende a lo mucho de que careceriamos, si aquellos 
buenos eclesiasticos no aplicaran su curiosidad a conservar 
aun por mayor los acontecimientos plblicos y la memoria de 
los hombres sefalados por su dignidad o ilustres por su 
mérito. Pero cuando se notan los inmensos vacios que hay 
en nuestros Anales, la esterilidad de muchos trozos de este 
terreno... se echa de ver que Espana fue tan desgraciada en 
su Historia como en su gobierno y estado publico: rica y 
préspera pocas veces, las mas escasa y oprimiday» (53). 


(50) Discurso sobre la Historia, «Por los Cronicones que entonces se 
escribieron nadie podia formar conceptos de lo que la nacién goda fue en 
Espana. Mucho menos de las alteraciones que con su dominacié6n in- 


tredujo en el estado ptblico y privado de sus habitantes.» 
(51) Ibidem. 


(52) Ibidem. 
(53) Ibidem, pag. 12. 
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Una etapa de esplendor en la Historiografia nacional 
empieza en tiempos de Fernando III el Santo. En este tiempo 
las Cronicas empiezan a adquirir el carAdcter de verdadera 
Historia, como nunca lo habian alcanzado desde que la His- 
toria espanola se independizé de la romana. Todo el mérito 
de esta restauracion historica hay que atribuirla a Dofia 
Berenguela y a su «santo, grande y memorable hijo» (54). 
Dos nombres empiezan a brillar con nuevo esplendor en el 
cielo de la Historiografia espanola: don Lucas de Tuy y 
don Rodrigo Jiménez de Rada. Por encargo de Dofia Beren- 
guela y de su hijo Don Fernando, respectivamente, esos dos 
eclesiasticos «formaron las dos primeras Historias dignas 
de este nombre entre las que poseemos» (55). 


Don Lucas de Tuy y, sobre todo, don Rodrigo Jiménez 
de Rada son dos pioneros que «solicitan tomar nuevos ca- 
minos y dar a las cosas diverso giro del que antes te- 
nian» (56). No son, ni mucho menos, enteramente origina- 
les. En realidad son censoristas y compiladores, sobre todo 
don Lucas, «pero se ve en ellos, a lo menos, una imagen de 
la amplitud, gravedad y buena distribucién que corresponde 
a la Historia, y sus trabajos sirvieron de norma para que 
en los tiempos siguientes recibiese la mayor dignidad en su 
constitucioén y estilo» (57). Los dos mantienen atin la forma 
de Crénica, «pero imprimieron diverso caracter a esta mis- 
ma forma dilatandola y procurando adornarla con la ele- 
gancia que daba de si la ilustracién del siglo» (58). Lo que 
denota algo enteramente nuevo en el modo de historiar de 
estos dos autores es el interés que pusieron en la busqueda 


(54) Discurso sobre la Historia, pag. 18. 

(55) Ibidem. Sigue aqui a don José Pellicer: «Don Rodrigo y don 
Lucas son los primeros historiadores de Espafia. Todas las demas His- 
torias dependen y se derivan de ellos.» Aparato a la monarquia an- 
tigua espanola, Madrid, 1671, num. 3. 

(56) Ibidem, pag. 18. 

(57) Ibidem. : 

(58) Ibidem. Don Lucas era un compilador, «no hizo mas que 
coser entre los retazos que antes andaban sueltos y derramados, po- 
niendo de suyo sélo lo perteneciente a su tiempo». Ibidem, pag. 17. 
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de los documentos (59). En la Crénica de don Rodrigo se 
advierte un progreso notable incluso en las cosas que debe 
comprender la Historia, porque se ocupa ya de estudiar la 
naturaleza de los estados politicos «que produjo en Espana 
la irrupcién de los moros. En don Lucas de Tuy no se logra 
tanto conocimiento porque materialmente copiéd la mayor 
parte de sus narraciones y las que le sirvieron de originales 
contenian pocas noticias concernientes a los progresos de 
los estados politicos de nuestras gentes» (60). 


Resumiendo todo el primer periodo, Forner ha visto asi 
la adolescencia de nuestra Historiografia: 


«En los escritores que siguieron el método de Eusebio, se ven 
manifiestamente las calidades de la adolescencia; simplicidad, 
candor, veracidad e infacundia; ningtin artificio en las cosas 
ni en las palabras; carecian del conocimiento de las artes o lo 
omitian de propésito como lo hizo San Isidoro, y trasladaban 
las noticias a la escritura con la misma naturalidad y buena 
fe, que inspiraba en ellos la rectitud de Animo o su escasa 
instrucci6én... El Cronicén de Isidoro Pacense y el del monje 
de Silos se acercan mas que ningtin otro de aquellos tiempos a 
la constituci6n de una buena Historia. El mérito de don Lucas 
de Tuy esta mas en la extensién de las cosas que en el artificio 
de expresarlas. El arzobispo don Rodrigo procuré aventajarse en 
ambas cualidades y en él fue donde la Historia pasé desde la 
adolescencia a la juventud» (61). 


A pesar de las muchas deficiencias en la composici6n, 
en el estilo y en las materias de que tratan, las Crénicas de 
este primer periodo de nuestra Historiografia aventajan a 
todas las anteriores, incluso a nuestras mejores historias 
posteriores, en la «certidumbre y verdad exenta de toda sos- 
pecha; de modo que en nuestra Historia no hay noticias mas 
seguras que las que constan en estas Crénicas» (62). 


(59) Discurso sobre la Historia, pag. 18. 
(60) Ibidem. 

(61) Ibidem, pags. 42-43. 

(62) Ibidem, pag. 48. 
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Periodo segundo: Desde Alfonso X el Sabio (1221-1284) 
hasta Florian de Ocampo (1499-1559?) 


Con Don Alfonso X el Sabio «nacié en Espafia la His- 
toria verdaderamente espanola» (63). No se contradice don 
Juan Pablo. No ha olvidado que habia dicho que la Historia 
espanola empezé con el afianzarse de la monarquia goda en 
Espana. Entonces la Historia espafiola se independizé de la 
romana solamente respecto a las cosas de la nacion; es de- 
cir, ya no habia que referir las cosas de Espafia a su centro 
anterior, Roma, porque ahora Espafia era ya un todo ce- 
rrado, independiente. Pero la independencia de la Historia 
espanola no era aun completa, pues atin estaba vinculada a 
Roma por la lengua latina. Todas nuestras Cronicas ante- 
riores a Don Alfonso X se escribieron en latin. Por eso, 
puede decir ahora, sin contradecirse, que con Don Alfonso 
empieza la Historia verdaderamente espanola, porque él 
fue el primero en referir las cosas de Espana «en su len- 
‘gua comutn» (64). 

La labor historiografica del rey sabio recibe los mayo- 
res elogios de Forner. La Croénica general «excedio en las 
galas de la narracion a todos los monumentos histéricos de 
Espana que le precedieron, y, tal vez, a cuantos se escribie- 
ron después de ella, hasta que el P. Juan de Mariana quiso 
dar a su patria una Historia con todos los requisitos de 
tal» (65). Literalmente, la Cronica general «puede competir 
en elegancia y artificio con las mejores historias antiguas y 
modernas... En la expresién de los caracteres y en la descrip- 
cién de los lugares y de los sucesos es maravillosa, tanto 
que en ningtn poeta de aquellos tiempos se hallan image- 
nes mas vivas y enérgicas que las que aparecen en ella... 
En la mocion de las pasiones no cede tampoco, aun a las no- 
velas mas poéticas, escritas de intento para conmover el 


(63) Discurso sobre la Historia, pag. 21. 
(64) Ibidem, 
(65) Ibidem, pag. 22. 


corazon humano... Su estilo es noble, elegante en cuanto 
daba de si la simplicidad en que se hallaba aun el habla cas- 
tellana, se levanta o se humilla conforme lo requiere el 
asunto» (66). 


En los temas tratados se advierte una perfeccién excep- 
cional, habida consideracién de los tiempos en que se escri- 
bid, pues, «muy poco se echa de menos en ella de cuanto sirve: 
para representar... los hechos de los hombres y las revolu- 
ciones de los imperios». Metodolégicamente «es clara y des- 
embarazada y conforme al instituto de representar en gran- 
de y por mayor el fecho de Espana que pasd por muchos. 
sefiores para que fuese sabido el comienzo de los espano- 
les; y de cuales gentes fuera Espana maltrecha» (67). 


Por obra de Don Alfonso el Sabio comienza la Historio-: 
grafia espanola a moverse con elegancia. Pero no todo es 
perfecto en la Cronica general. Su mayor defecto, como se 
puede advertir facilmente por el objeto mismo que el rey 
sabio le sefala, es la falta de critica, pues admite como ver- 
daderas algunas fabulas de la mitologia griega y de las le- 
yendas hagiograficas. El objeto que le sefala es nada menos. 
que «representar en grande y por mayor el fecho de Espa- 
ha... y que supiesen las batallas que Hércules de Grecia 
fizo» (68). Pero esto se disculpa facilmente si se tiene en 
cuenta que «el caracter del siglo era inclinado a las cre- 
dulidades, a los prodigios, a las aventuras caballerescas; se 
desconocia la critica y las obras se escribian mas con el 
ingenio que con el estudio» (69). Ademas, esas fantasias no 
eran originarias de Espaha. A Espana se las comunicé Fran-. 
cia, «a favor de la barbarie de los tiempos...» Los Juglares: 
fueron los causantes de esos trastornos: «Desfiguraron las 
acciones, variaron las circunstancias que realmente ejecuta- 
ron los héroes... ;Qué mucho, pues, que la Crénica general 


(66) Discurso sobre la Historia, pag. 22. 
(67) Ibidem, pags. 22-23. 

(68) Ibidem, pag. 22. 

(69) Ibidem, pag. 24. 
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presente perturbada la cronologia y se hallen en ella interpo- 
lados algunos cuentos de la ignorancia de los siglos ante- 
riores que habian reducido la Historia al arbitrio de los. 
poetas, cuyo ministerio ha sido siempre ajustar los hechos 
a su imaginacién y presentarlos, no a la creencia, sino al 
deleite?» (70). 

El juicio que le merece la labor historiografica del rey 
sabio, sintetizada en la Cronica general, no puede ser mas 
laudatorio (71). La Crénica general se convirtid en modelo 
para todos los historiadores posteriores hasta los tiempos 
de Carlos V. Se ajustaron en todo a ella, en la forma y en 
el método, incluso copiaron sus locuciones y modismos (72). 
Pero ninguno igualo a Alfonso X en la elegancia. Las Cré- 
nicas siguientes son «de ordinario secas, simples, desnudas. 
de las bellezas que imprime el talento en las narracio- 
nes» (73). No obstante, las deficiencias literarias, la Histo- 
riografia espahola empezo a recorrer caminos de prosperi- 
dad, porque los sucesores de Alfonso X siguieron prestando 
su atencidn a la Historia: «Tomaron los progresos de la 
Historia a su cargo sin fiarlos al cuidado de manos subal- 
ternas» (74). 


Respecto a la fe que se debe prestar a todas estas Cré- 
nicas, Forner, siguiendo a Zurita (75), establece una distin- 
cién: «Las tres Crdénicas, de Don Alfonso el Sabio, de Don 
Sancho, su hijo, y Don Alfonso, su nieto, son menos pun- 
tuales que las posteriores» (76). La razén de esta diferencia. 
esta en que las tres primeras Croénicas no fueron escritas 
por contemporaneos. 


(70) <Los Juglares de Espafia, para no ser en todo deudores a los 
de Francia, inventaron su Bernardo del Carpio para contraponerlo a 
Roldan.» Discurso sobre la Historia, pag. 26. 

(71) Ibidem, pag. 24. 

(72) Ibidem, pag. 44. 

(73) Ibidem. 

(74) Ibidem, pag. 28. ; 

(75) ZURITA, J. DE: Crénica de Aragon, prologo. 

(76) Discurso sobre la Historia, pag. 45. 
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Con Alfonso XI, «émulo de su bisabuelo en la grandeza 
de animo y en el amor a los estudios Utiles», empezo la «épo- 
ca grande de nuestra Historia..., porque a él se debe real- 
mente la creacién de los cronistag que, sin interrupcion, 
continuaron en Espafia como oficio y como cargo publico 
hasta el establecimiento de la Academia de la Historia, que 
se los absorbié, no sé si con mas perjuicio que utilidad» (77). 
Nuestra Historia se enton6é en los asuntos tratados durante 
los reinados de Juan II y Enrique IV, porque «viéndose ad- 
mitida y favorecida en los palacios largo tiempo habia, cay6 
en la cuenta que debia escudrifiar sus méritos: y empezd, en 
efecto, a atisbar las conferencias de los gabinetes y los de- 
signios que en ellos formaban la ambicidn, el capricho, el 
interés y la necesidad, para hacer felices a los hombres» (78). 
A finales del siglo xv la Historia espanola ya «se trataba con 
docta inteligencia», como se desprende de los avisos dados 
por Hernando del Pulgar para el bien historiar (79). Como 
la Historia estaba ya mas despierta, mas perspicaz, mas 
observadora por las luces que habia adquirido en los progre- 
sos de la literatura, buscd y encontré ahora materia abun- 
dante y oportuna durante el reinado de los Reyes Catolicos, 
que fue «mas que otro alguno de Espafia abundantisimo en 
tramas y negociaciones politicas, no menos que en empresas 
grandes y revoluciones extraordinarias» (80). En estos te- 
mas «se pudo ejercitar felizmente» la nueva manera de his- 
toriar que se advierte en los cronistas de aquellos monar- 
cas (81). 

Sobresalen en este nuevo modo de historiar Fernan Pé- 
rez de Guzman y Hernando del Pulgar, que «historiaron las 
cosas de aquellos reinados con grande uso de la filosofia 
practica, quiero decir, dejando entrever en los hechos las 
causas y los impulsos por la expresién de los genios, in- 


(77) Discurso sobre la Historia, pags. 29-30. 
(78) Ibidem, pag. 31. 

(79) Ibidem. 

(80) Ibidem. 

(81) Ibidem. 
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clinaciones e intereses de las personas» (82). Pero también 
el exagerado uso «de la filosofia» puede dar como resultado 
una mala crénica. Asi sucedié con las dos Décadas sobre la 
conquista del reino de Navarra, escritas por Nebrija, que, 
de «historiador se convirtiéd en controversista, filosofando 
y teologizando mas de lo que es licito en tal género de escri- 
tura» (83). 

A estos adelantos, debidos principalmente a los progre- 
sos de la literatura en general, hay que afadir los adelan- 
tos aleanzados en la veracidad historica, con la consiguiente 
mayor seguridad en las noticias. Estos adelantos se debie- 
ron a las medidas que tomaron «los reinos de Espafia para 
conservar inviolable su veracidad: los cronistas oficiales del 
Reino» (84). La creacién de los cronistas particulares de los 
reyes habia traido consigo un peligro para la veracidad y 
seguridad de las noticias, porque estos cronistas, «pendien- 
tes de la voluntad de los reyes, escribian las mas veces por 
contemplarlos; y esta esclavitud redundo las mas veces en 
detrimento de la verdad y justicia» (85). Para evitar este 
peligro era preciso «arrancar la Historia de entre las pri- 
siones espléndidas de los palacios». Y esto fue lo que hizo 
la Corona de Aragon en 1495, eligiendo un cronista que es- 
cribiese «las cosas del reino con independencia de la Cor- 
te» (86). El] ejemplo de Aragon fue seguido por las Coronas 
de Castilla» (87). 

(82) Discurso sobre la Historia, pag. 32. 

(83) Ibidem. 

(84) Ibidem, pag. 33. 

(85) Ibidem. «El segundo defecto, dice Fernin Pérez de Guzman, 
es porque las Croénicas se escriben por mandato de los Reyes y Prin- 
cipes, y por los complacer y lisonjear, o por temor de los enojar, 
los escritores escriben mds de lo que mandan, o lo que creen que les 
agradara mas que la verdad del hecho como pasé.» Citado por For- 
NER, Discurso sobre la Historia, pag. 33. 

(86) Ibidem. Posteriormente en 1547 «establecié el reino de Ara- 
g6n el famoso acto para que Se diese un salario cual parecia a los 
diputados (a Cortes), a una persona experta, sabia y prdébida en Créo- 
nicas e Historias, natural del reino de Aragon, la cual tuviese espe- 
cial cargo de escribir, recopilar y ordenar todas las cosas notables de 
Aragoén... La eleccién recayéd en la persona de Jerénimo de Zurita». 


Tbidem, pag. 34. 
(87) Lo confirma Fray Jerénimo de San José: «En Castilla, con 
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Periodo tercero: Desde Florian de Ocampo (1499-1559?) 
hasta que don José Pellicer (1602-1679) empez6 a impug- 
nar los falsos «Cronicones» 


Con Florian de Ocampo «se dio principio a la perfeccién 
y a la corrupcién de nuestra Historia» (88). En él se tocan 
los dos extremos. Veamos céOmo. Con Ocampo lIlegé a la 
perfeccién la Historia espafiola «porque la levantd en el ar- 
tificio, en el estilo, en las cosas; la sac6 de la rudeza y de la 
simplicidad 4rida que contrajo en los siglos pasados; la en- 
nobleciéd y enriquecié» (89). Pero con él empezé también la 
corrupcién de nuestra Historia porque «sin pararse en el 
valor y calidad de los titulos y preseas con que la ennoblecia 
y enriquecia, indistintamente acumuléd en sus cinco libros 
las pocas noticias seguras que de nuestros origenes se con- 
servan en los libros de la antigiiedad y las infinitas y fabu- 
losas que figuraron en Viterbo y otras partes para oprobio 
y martirio de la profesidn» (90). Desgraciadamente sus imi- 
tadores no copiaron sdlo de Ocampo las buenas cualidades; 
le siguieron también en el admitir los cuentos y patranas 
viterbienses. La credulidad de Ocampo hara cundir después 
de tal modo «esa mala semilla» que casi todas nuestras his- 
torias se veran inundadas de leyendas dignas de los siglos. 
medios. 


Por fortuna hubo también en este tiempo unos cuantos 
historiadores que se libraron de ese contagio general y fue- 


particulares consultas de los Consejos y Decretos de S. M., se nombra- 
ron los historiadores y cronistas de aquellos reinos.» El genio de la 
Historia, Barcelona, 1886, pags. 69-70. Existe nueva edicién (cuarta) 
del Genio de la Historia, con una introduccién biografica de Fray Je- 
rénimo de San José, por Fray Higinio de Santa Teresa, Vitoria, 1957, 
paginas XII + 436. Cfr. Fr. HIGINIO DE SANTA TERESA: Sintesis del 
«Genio de la Historia», introduccién y notas, Burgos, 1962, 49 pags. 

(88) Discurso sobre la Historia, pag. 45. 

(89) Ibidem. 

(90) Ibidem. 
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ron precisamente «los hombres que con mas acierto trataron 
la Historia de aquella edad: Morales, Zurita, Sandoval» (91). 
Estos cronistas apuraron la verdad historica valiéndose de 
cuantos medios suministra la razon para averiguarla y afian- 
zarla. Fueron en esto eficazmente socorridos por la ayuda de 
los reyes, a partir de Felipe II, «que favorecié en tan alto 
grado este estudio, que sus cronistas son los mas doctos y 
elocuentes que posee la naciOén» (92). 

En efecto, Felipe Il fue el primero de nuestros monarcas 
que se preocupo por la conservaciOn de nuestros monumen- 
tos historicos. Hizo viajar por las provincias del Reino a 
sus cronistas para registrar los archivos y recoger los pa- 
peles y libros de importancia que después hizo colocar en la 
fortaleza de Simancas y en la Biblioteca de El Escorial; de- 
positos inmensos donde por prévida disposicién del pers- 
picacisimo monarca se salvaron los documentos mas sagra- 
dos de la monarquia y los restos de la antigua literatura 
espanola, latina, arabe y castellana» (93). 

Felipe III, aunque «con mas tibieza», continuo favore- 
ciendo a los cronistas; y en su reinado «se crearon 0, a lo 
menos, se consolidaron las plazas de Cronistas Mayores, 
cuyo cargo principal era examinar y corregir las historias 
que ordenaban los cronistas particulares» (94). 


Periodo cuarto: Desde la guerra de Pellicer (1602-1679) 
hasta el establecimiento de la Academia (1737) 


Este periodo se caracteriza por el triunfo definitivo de la 
critica hist6rica aplicada a los asuntos de la naci6én. El rei- 


(91) Discurso sobre la Historia, pag. 46. 

(92) Ibidem, pag. 35. 

(93) Ibidem, pag. 36. 

(94) Ibidem. Apoya su afirmacién en el testimonio de Juan An- 
tonio Pellicer, que dice que el Cronista Mayor fue creado por Feli- 
pe I. Cfr. Hnsayo de una Biblioteca de traductores, pag, 16. En 
cambio, segtin José Pellicer, fue Felipe II el creador de este oficio... 
«Lo cierto es, dice Forner, que aparece con mas claridad y distincién 
en tiempos de Felipe III.» Discurso sobre la Historia, pag. 36. 


Zor 


nado de Felipe IV «fue la época en que amanecio para Espa- 
fia el extenso, universal conocimiento de la critica his- 


térica» (95). 

Gracias al saludable cauterio de la critica historica se 
borraron para siempre de nuestra Historia, eclesiastica y 
civil, las fabulas y las leyendas. La lucha fue muy refida. 
Hubo quienes, de mala fe, fabricaban documentos, como el 
Padre Higuera (96) «y sus coadjutores de patraflas que se 
propusieron nada menos que la empresa de falsificar lo mas 
santo y respetable de la Historia verdadera de la nacién; 
hacer que se aceptasen en su lugar las ficciones e impostu- 
ras que en la austeridad de un claustro fraguaba a su anto- 
jo un ministro del Dios de la verdad» (97). 

Los estudios que tanto los impugnadores como los de- 
fensores de esas patrafas tuvieron que realizar dieron como 
resultado el «examen de toda la antigiiedad espanola, sagra- 
da y profana» (98). El triunfo de la critica historica fue 
completo. 

Los resultados de estos trabajos criticos se advirtieron 
de inmediato en la Sinopsis histdérico-cronolégica de Espana, 
Madrid, 1716, de don Juan Ferreras (1652-1735), «ajustada 
con singular atencién a los preceptos y documentos criticos 
que dicté e ilustr6o aquel célebre triunvirato nacido para que 


(95) Discurso sobre la Historia, pag. 37. 

(96) Jerénimo Roman de la Higuera, S. J. (1538-1611), autor de 
los falsos Cronicones, por él atribuidos a Flavio Lucio Dextro, Marco 
Maximo Heleca y otros autores antiguos. Los present6 como si los 
hubiera descubierto en el monasterio de Fulda. Le dieron fe a estos 
Cronicones, nada menos que Sandoval, y por algun tiempo, incluso 
don Nicolas Antonio. Pasaron como historia verdadera, desde su im- 
presién en 1611 hasta 1652, fecha en que don Nicolds Antonio, con- 
vencido ya de su falsedad, escribié6 contra ellos su Censura de histo- 
rias fabulosas, Cfr. GoDOY ALCANTARA: Historia de los falsos Cronico- 
nes, Madrid, 1868. 

(97) Discurso sobre la Historia, pag. 37. 

(98) Ibidem, pag. 38. La Historia detallada de estas controver- 
sias puede leerse en las Disertaciones eclesidsticas del Marqués de 
Mondéjar, III, IV y V. Y en el Norte critico del Padre Segura, 
tomo I, disc. VI. 
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no padeciese detrimento la salud historica, don José Pellicer 
(1602-1679), don Nicolds Antonio (1617-1684) y el Marqués 
de Mondéjar (1628-1708)» (99). 

Pero con el triunfo de la critica se resintié la literatura 
historica. La critica, llevada hasta limites inconvenientes, 
«convirtio las narraciones en examenes, y en discusiones 4ri- 
das las galas varoniles de la elocuencia histérica» (100). Es- 
tas obras criticas son dignas de leerse porque «precaven 
los errores, las vanas credulidades, las imposturas y la por- 
fia de mantener por parcialidad los engafios que en su ori- 
gen fueron hijos de la ignorancia, de la ambicion o de la li- 
sonja» (101). Y no se paré aqui el abuso de la critica. A tales 
extremos se llevaba el afan por apurar la verdad historica y 
el miedo a las fabulas, que se cayo en la hipercritica: «Se 
traspasaron los justos limites de la desconfianza... con ma- 
nifiesto abuso de los preceptos criticos, de cuyo uso se 
puede decir lo mismo que de la aplicacién de las leyes en la 
practica de la judicatura: Summum jus summa injuria, La 
critica usada con excesiva rigidez, puede conducir a una ab- 
soluta y general incertidumbre; y tan malo es creer lo falso 
como hacerlo todo dudoso» (102). 

La Historiografia espafiola del reinado de Felipe IV tie- 
ne, ademas de haber desterrado las fabulas, el mérito de 
haber tomado rumbos nuevos en los asuntos tratados. Por 
este tiempo se dejan ver «los bosquejos o primeras lineas de 
la Historia espanola tratada politicamente» (103). Este nue- 
vo derrotero de la Historia espanola se explica por la nece- 
sidad en que se encontraron los espafoles para hacer frente a 
los libelos difamatorios que en el extranjero se escribian 
contra la monarquia espahola y contra la presencia de Es- 
pana en Europa y América: «Conoci6 Felipe IV la necesidad 
de oponer... resistencias iguales. Ocupé la pluma de Pelli- 


(99) Discurso sobre la Historia, pag. 39. 
(100) Ibidem, pag. 47. 
(101) Ibidem, pag. 48. 
(102) Ibidem, pag. 47. 
(103) Ibidem, pag. 39. 


cer, y, 2 su ejemplo, se movieron otras muchas a rechazar 
con réplicas y obras politicas los manifiestos y libelos que 
disparaba el encono de los agresores» (104). Pero este sis- 
tema de historiar no podia dar buenos resultados. En pri- 
mer lugar, porque se incurria facilmente en la nota de par- 
cialidad, de convertirse en historiadores del Delfin. Y, en 
segundo lugar, porque su objeto era limitadisimo (105). 

Después del reinado de Fernando IV empieza para la 
Historiografia espafiola una etapa de completa decadencia. 
La critica histérica, es verdad, continuo en pleno auge por- 
que «a las ficciones antiguas sobrevinieron nuevas patra- 
fias»..., de modo que el «ejercicio histérico se laded hacia 
esa ocupaciOn» (106). Pero se fue descuidando cada vez 
mas la parte literaria y artistica de la Historia. «Hubo en- 
tonces criticos excelentes, tan excelentes como débiles his- 
toriadores» (107). «Nuestra Historia dio sus iltimas boquea- 
das en don Antonio de Solis (1610-1686), don Luis de Salazar 
(1658 - 1734), don Juan Ferreras (1652-1735) y el Maes- 
tro Berganza (1670-1738) (108). El remedio que se quiso 
aplicar para rejuvenecer nuestra Historiografia, fue la .cau- 
sa de su muerte: la fundacién de la Real Academia de la 
Historia (1737). «Por desgracia, la aplicacion a la Historia 
ces6 del todo cuando se erigid un cuerpo publico para man- 
tenerla y perfeccionarla; y este golpe mortal cortando la 
serie de nuestras historias, ataj6 también los excesos de la 
critica y todo perecid» (109). 


(104) Discurso sobre la Historia, pag. 41. 

(105) Ibidem., 

(106) Ibidem. 

(107) Ibidem. 

(108) Ibidem. Maestro Berganza, se refiere al benedictino Padre 
Francisco Berganza de Arce (1670-1738), autor de Antigiiedades de 
Espana propugnadas. Madrid, 1721. 

(109) Ibidem, pag. 49. 
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III.—Juicio valorativo sobre algunos historiadores 
espanoles. 


Es interesante el juicio valorativo que don Juan Pablo 
hace de los cronistas e historiadores espafioles en las Exe- 
quias de la Lengua castellana. En el cortejo finebre hace 
desfilar a nuestros historiadores, no por orden cronolégico, 
sino por orden de méritos. No desfilan todos; sdlo los mas 
importantes, porque si se hubiera de hacer la lista comple- 
ta «seria preciso tejer una historia casi tan dilatada como 
la de Espana». El criterio de precedencia en el desfile es el 
Siguiente: 


«En cada clase antecedian a los demas los que habian acer- 
tado a unir la verdad y la utilidad con la elegancia, las belle- 
zas del ingenio con el provecho y puntualidad de las cosas; 
pero cuando habia conflicto entre estas cualidades, siempre 
eran preferidos los escritores veraces y Utiles, aunque carecie- 
sen de ornatos y atn de cultura» (110). 


Segun este criterio «dieron el primer lugar a Juan de 
Mariana» (111) 


Juan de Mariana (1536-1623) 


Aunque «no hizo mas que copiar lo que hallé impreso, 
formé historia excelente en cuanto a la disposicion, la re- 
flexion y el estilo» (112). En la critica es algo deficiente; 
refiere sucesos «conocidamente fabulosos» (113), aunque 
no fue su intento ofrecer una historia critica, sino propor- 
cionar, principalmente a los extranjeros, «un mapa gene- 
ral de nuestra Historia» (114). Es el gran maestro del esti- 
lo literario que se debe emplear en la historia. En las Hxe- 


(110) Haxequias, pag. 177. 

(111) Ibidem, pag. 175. 

(112) Discurso sobre la Historia, pag. 63. 
(113) Ibidem, pag. 71. 

(114) Ibidem, pag. 72. 
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quias nos lo presenta aleccionando a los historiadores secos 
y aridos en la narrativa, como Ferreras (115). «Su severidad 
lacénica es inimitable» (116); su Historia «esta escrita con 
elocuencia y maravilloso artificio» (117), «con gravedad se- 
vera y concisa» (118). En definitiva, el P. Mariana «dio a su 
patria una Historia con todos los requisitos de tal» (119). 


Zurita (1512-1580) 


«Juan de Mariana... llevaba a su diestra mano a Jeroni- 
mo de Zurita» (120). Zurita sobresale por su veracidad: «Es- 
cribiéd sus Anales no de otro modo que extiende el escribano 
sus escrituras, de suerte que no recelaria poner en ellos el 
signo con su en testimonio de verdad, como aquellos prac- 
tican» (121). Aunque docto en las letras humanas, no supo 
o no pudo atender a las bellezas del arte y del genio en sus 
escritos historicos (122), por dedicarse preferentemente a 
la critica. Le interesaba, ante todo, «afianzar la verdad de 
su narraciOn» (123). «Mas sencillo, mas natural, de menor 
artificio en el decir y en el disponer, pero diligente, exacto, 
ingenuo, y mas atento a la sustancia de las cosas que a los 
accidentes del arte, que descuid6é a pesar de las instancias de 
su intimo amigo y censor don Antonio Agustin» (124). 

«Seguianlos (a Mariana y a Zurita) Ambrosio de Morales 
y don Prudencio de Sandoval» (125). 


(115) Haxequias, pag. 118. 

(116) Ibidem, pag. 78. 

(117) Ibidem, pag. 98. 

(118) Ibidem, pag. 177. 

(119) Discurso sobre la Historia, pag. 22. Cfr. La corneja sin plu- 
mas, pags. 58-59. 

(120) Haxequias, pag. 175. 

(121) Discurso sobre la Historia, pag. 3. 

(122) Ibidem, pag. 63. 

(1238) Ibidem, pag. 72. 

(124) Hxequias, pag. 175. «Los Anales de Zurita antes de publi- 
carse pasaban por la correccién que fue muy severa del grande Ar- 
zobispo de Tarragona don Antonio Agustin.» Discurso sobre la Histo- 
ria, pag. 73. 

(125) Hwxequias, pag. 175. 
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Morales, Ambrosio de (1513-1591) 


«Se propuso unir la elegancia y el artificio con la ver- 
dad» (126). Pero, lo mismo que Zurita, se «embaraza fre- 
cuentemente su facundia con los examenes y discusiones. 
criticas y cronolégicas a que le obligé la confusién grande 
que hallé en los hechos de Espajfia cuando traté de redu- 
cirlos a narraciOn segura y puntual» (127). Lo mas brillante 
de Morales es «su magisterio en los exAmenes» (128). 


Sandoval, Prudencio de (1560-1621) 


«Puro, blando, templado en ei estilo; pero feliz investiga- 
dor y relator no del todo desalifiado» (129). 

«Esteban de Garibay... y Florian de Ocampo pisaban las. 
huellas de los anteriores» (130). 


Garibay, Esteban de (1525-1590) 


Su labor como historiador fue, lo mismo que la de Zurita. 
y la de Morales, a quienes cita juntamente con él, «afianzar 
la verdad de su narracién» (131). Garibay fue, ademas, un 
«diestro compilador» (132). Pero también brilla como litera- 
to, pues «Esteban de Garibay... y algunos otros hombres. 
eruditos y grandemente doctos en las letras humanas, sua- 
vizaron y engrandecieron la lengua, uniendo en ella la majes- 
tad, la robustez y la dulzura con increible naturalidad» (133). 


(126) Discurso sobre la Historia, pag. 73. 
(127) EHxequias, pag. 175. 

(128) Ibidem, pag. 178. 

(129) Ibidem, pag. 175. 

(180) Ibidem, pag. 175. 

(131) Discurso sobre la Historia, pag. 72. 
(182) Hxequias, pag. 175. 

(183) Ibidem, pag. 72. 
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Ocampo, Florid4n de (1499-1559?) 


Ya hemos visto anteriormente los méritos y deméritos que 
en él encontré don Juan Pablo. Es suficiente para darse cuen- 
ta de la importancia de Ocampo saber que en él nuestra 
Historia alcanz6 la perfeccién y empezo la decadencia. En 
las Exequias lo considera como «restaurador elegante de 
nuestra Historia» (134). Y «mostr6 el camino por donde de- 
bia caminar la Historia» (135). Para él se teje también el 
elogio que antes hemos visto dirigido a Garibay. Ocampo 
fue uno de aquellos «hombres eruditos y grandemente doc- 
tos... que engrandecieron la lengua» (136). 

A sus espaldas (de Garibay y de Ocampo) caminaban 
don José Pellicer de Assau y don Juan de Ferreras» (137). 


Pellicer, José (1602-1679) 


Ya hemos visto anteriormente que lo considera como el 
principal debelador de las fabulas de nuestra Historia. Lo 
equipara a Ferreras, como puede verse por el pasaje de las 
Exequias que citaremos inmediatamente. 


Ferreras, Juan de (1652-1735) 


Nos lo presenta en el Parnaso afanado en la correccién 
de su Historia bajo la direccion de Mariana: Ferreras «con- 
fesaba ingenuamente a Mariana, con quien consultaba sus 
correcciones, que su obra no era mas que un esqueleto de 
hechos; y atn alargaba a tanto su desconfianza, que levan- 
tando a veces la pluma del papel suspiraba y clamaba que 
no habia en él ingenio ni natural para formar un bello y 


(134) Hwxequias, pag. 175. 
(135) Ibidem, pag. 179. 
(136) Ibidem, pag. 72. 

(137) Ibidem, pags. 175-176. 
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magnifico cuadro con los materiales mismos en cuya colec- 
cién y eleccién habia empleado tanto estudio» (138). 

Forner se hace cargo de la extrafieza que puede causar 
en sus lectores el orden de precedencia que ha establecido 
entre los historiadores. Por eso explica su modo de proce- 
der: «Extranando yo tal mezcla y perturbacién en el orden 
de precedencia pude saber después que Ocampo fue, diga- 
moslo asi, la media tinta en el arte histérico de Espafia, 
porque sacando la narracion del desalifio y simplicidad con 
que la habian tratado los cronistas anteriores al reinado de 
Don Fernando y Dofa Isabel, tentaron ennoblecerla y su- 
birla de punto con los ornamentos oratorios cuanto podian 
permitirlo la infancia en que duraban entonces las buenas 
letras. Por otra parte, Pellicer y Ferreras fueron los mas 
consumados en el estudio critico aplicado a la Historia, pero 
abandonaron enteramente las galas de la narracion, y, por lo 
mismo, en la inmediacién con que caminaban a los historia- 
dores elocuentes se da a entender que la critica y el inge- 
nio deben concurrir con igual esfuerzo para construir his- 
torias dignas de este nombre» (139). 


‘(Cronistas de Indias 


Detras de los grandes maestros, hace desfilar a los «an- 
‘tiguos cronistas y después de ellos a los historiadores par- 
ticulares de los reinos, provincias, ciudades, héroes, familias, 
cuerpos y acontecimientos singulares, en grandisimo nume- 
ro» (140). A continuacién desfilaban «los que trataron la 
critica histérica, presididos del Marqués de Mondéjar, don 
Gaspar Ibafiez de Segovia Peralta y Mendoza (1628-1708) y 
don Gregorio Mayans (1699-1781), don Nicolas Antonio 
(1617-1684) y Fray Hermenegildo de San Pablo» (141). 


(138) Haxequias, pag. 113. 
(139) Ibidem, pag. 176. 
(140) Ibidem. 

4141) Ibidem. 


Feo 


Inmediatamente detras iban «los que escribieron las cosas 
de las naciones extrafias» (142). Cerraban el cortejo los 
preceptistas de la Historia, «Fray Jerénimo de San José, 
autor del Genio de la Historia, y Luis Cabrera de Cordoba, 
diligente en los preceptos y no infeliz en la ejecucién de 
ellos» (143). 

Es extrafio que no haga intervenir nominalmente a nin- 
guno de los Cronistas de Indias. Pero, aunque no en este 
lugar, hace mencién de ellos también en las Hxequias, al 
ocuparse de la defensa de la obra espanola en América (144). 
Entre estos cronistas de Indias cita los siguientes: Lopez 
de Gomara (1512-1557), Agustin de Zarate (+ 1560), Gonzalo: 
Fernandez de Oviedo (1478-1557) y «en especial el buen Ber- 
nal Diaz (1492-1581), con aquella tosca dureza de soldado- 
que habia combatido en ciento diecinueve batallas con los. 
americanos» (145). 


La Historiografia espafiola de su tiempo 


El juicio que le merece es francamente malo: «La His- 
toria especialmente perecid del todo» (146). El malhumor 
contra la Academia de la Historia (147) le hace exagerar la. 
decadencia de la Historiografia de su tiempo. Es cierto que 
la Academia, como tal, no tuvo eficacia alguna en nuestra. 
Historiografia; pero fue grandemente beneficiosa, como dice 
Sanchez Alonso, por el «clima saludable que cre6é para la. 
investigaciOn individual. Por su influjo contaron los histo- 
riadores con mayor proteccion oficial, econdmicamente y en 


(142) Haxequias, pag. 177. 

(143) Ibidem, pag. 178. 

(144) Ibidem, pags. 156-165. 

(145) Ibidem, pag. 159. 

(146) Ibidem, pag. 92. 

(147) Ibidem. Cfr. JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras, pag. 455. 
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facilidades para la busqueda y consulta de fuentes» (148). 
La Espana sagrada seria suficiente para salvar el honor his- 
toriografico del siglo xvi. Y esta obra del Padre Flérez ha- 
bia sido originariamente un proyecto de la Academia de la 
Historia (149). 


(148) SANCHEZ ALONSO, B.: Historia de la Historiografia espa- 
nola, III, pag. 71. 
(149) Ibidem. 
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CAPITULO VIII 


JUAN PABLO FORNER, PRECEPTISTA DE LA HISTORIA 


I.—La formact6n histérica de Juan Pablo Forner 


Don Juan Pablo Forner, como ya hemos indicado en el 
primer capitulo, abrid los ojos a la luz entre colecciones de 
monedas, de inscripciones y de otros restos arqueolégicos 
de la romana Mérida, que su padre recogia y guardaba ce- 
losamente. Es muy natural que se despertara en él, desde 
muy nino (1), la curiosidad por el pasado de la humanidad. 
El amor a la Historia fue en él algo connatural. 

Ya hemos visto también que Forner, enfundado en su 
capa de estudiante de las Universidades de Salamanca y de 
Toledo, daba la primacia en su formacién intelectual a los 
libros de Historia patria: «No se le caian de las manos las 
historias de Espafia» (2). 

El resultado de estas lecturas fue el caudal inmenso de 
erudicién que le permitia, en unos momentos, traer a la 
memoria un cuadro historico de muchos siglos, como él 
mismo confiesa no sin ciertos ribetes de vanidad (3). Por 


(1) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica..., BAE, tomo LXIII, pa- 
gina 263. 

(2) Hxequias, pags. 6-7. 

(3) <Apostaria yo a que ahora se le ha presentado rapidamente un 
cuadro de muchos siglos; y sin estar en su mano se dejé arrebatar 
de su distracién.» Didlogo entre don Silvestre..., Ms, V, fol. 195. 
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lo mismo, le era sumamente facil establecer comparaciones 
y paralelos entre la historia del pasado mas remoto y la his- 
toria de su tiempo (4). A sus nunca interrumpidas lecturas 
de Historia patria se debié aquella confianza que tenia en 
si mismo cuando de salir en defensa del honor nacional se 
trataba: «Los malditos apologistas de Espafia—dice refi- 
riéndose a si mismo—estan siempre encastillados en los he- 
chos. Y acordonados con un ejército de citas y testimonios 
que no hay diablo que pueda hacerlos perder un palmo de 
tierra» (5). 

Pero su erudiciOn no se limitaba a las glorias patrias; su 
saber hist6rico se extendia a la cultura de todos los tiem- 
pos y de todas las naciones: «Tal vez segin su endiablada 
costumbre—los hechos por delante—seria capaz de tejer una 
lista de paparruchas francesas, inglesas e italianas» (6). 


Tan celoso era de la exactitud histérica en todo que, en 
las obras meramente literarias incluso, le repugnaba lo que 
no estuviera conforme con la exactitud historica o, al me- 
nos, con la verosimilitud. Esta era la causa de su desprecio 
juvenil por el teatro de Calderén, porque en su lectura «tro- 
pezaba a cada paso anacronismos y errores hist6ricos» (7). 


Los libros de Historia eran sus libros de cabecera. Y no 
tnicamente por afan de simple erudicién, sino, incluso, con 
miras a su formacioén profesional de jurisperito. Ya lo he- 
mos indicado anteriormente: la Historia la considera im- 
prescindible para la recta interpretacién de las leyes: «De- 
cia y porfiaba que en el conocimiento de la Historia estriba 
la interpretacién de las leyes» (8). Que no estaba equivoca- 
do en esta apreciacién sobre la necesidad de los estudios 
histéricos para el recto desempefio de su profesién de juris- 


(4) «No por cierto; todo ello es una patarata. A lo mas sera al- 
guna comparacion entre estos Ultimos siglos y el de los Apéstoles.» 
Ibidem, fols. 195-196. 

(5) Conversaciones familiares, pag. 25. 

(6) Ibidem, pag. 48. 

(7) Fe de erratas..., pag. 190. 

(8) Hxequias, pag. 7. 
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consulto, se lo vino a demostrar la experiencia, cuando el 
Marqués de Astorga le encomendé, en 1784, la defensa de sus 
derechos al ducado de Atrisco (9). Esta defensa, en la que 
desplegé toda su erudicién histérica acerca de la conquista 
de América, le valid el nombramiento de Historiador de la 
Casa de Altamira (10). 

Siendo Fiscal en Sevilla ingresé en la Academia de His- 
toria Eclésiastica de aquella ciudad, como ya indicamos an- 
teriormente (11). Su inmensa erudicién histdrica se fue de- 
rramando a lo largo de todas sus obras, principalmente en la 
Oracién apologética, en las Ilustraciones a los «Discursos 
filosdficos» y en las Hxequias de la Lengua castellana, Pero 
no dej6é ninguna obra de Historia propiamente dicha, ni si- 
quiera su nombramiento de historiador de los Altamira le 
dio ocasién para embarcarse en la empresa de una historia 
particular. Pero don Juan Pablo dejé dos obras que tienen 
relacion inmediata con la Historia. En una demuestra la 
imparcialidad de su juicio critico, su conocimiento de la His- 
toria de Europa y su erudicion en la Historia y en los asun- 
tos mas diversos de la Iglesia, demostrando de este modo que 
su ingreso en la Academia de Historia Eclesiastica de Se- 
villa no fue una simple manifestacién honorifica. Y en la 
otra despliega sus profundos conocimientos de Historia de 
Espafia, sobre todo de sus fuentes y de su Historiografia; 
dando, ademas, normas magistrales para el bien histo- 
riar (12). Nos referimos a: 


Observaciones sobre la Historia Universal sacro-profa- 
na, escrita por don Tomas Borrego (13). 

Discurso sobre el modo de escribir y mejorar la Histo- 
ria de Hspana. 


(9) SorELo, J.: Hlogio.... BAE, tomo LXIII, pag. 287. 

(10) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica, BAH, tomo LXIII, pa- 
gina 264. 

(11) SoTELO, J.: Hlogio..., BAE, tomo LXIII, pag. 288, nota 1. 

(12) LAUGHRIN, M. F.: J. P. Forner as a critic..., pag. 7. 

(13) En el mismo titulo se advierte la supresién de la Compajfiia, 
pues no le da el titulo de Padre, sino de don Tomas Borrego. 
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Daremos una breve idea de cada una de estas obras, de- 
jando para algunos capitulos posteriores la explanacion de 
sus ideas acerca de la Historia y del modo de escribirla. 


II1.—Un censurado que censura 


En 1788 presenté el ex jesuita Padre Tomas Borrego a 
la censura Real un manuscrito en 16 poderosos volimenes 
solicitando el permiso de impresién. Se trata de la Historia 
Unwersal sacro-profana, El entonces ministro de Gracia y 
Justicia, Porlier (14), dio a don Juan Pablo el encargo de 
leer el manuscrito para que le pusiera las observaciones 
pertinentes. Ni Sotelo ni Villanueva dan explicacién algu- 
na de por qué se le encargé esta censura, siendo asi que 
Forner no pertenecia al cuerpo oficial de censores. No seria 
errado aventurar que esta distinciédn se debid al prestigio 
«oficial» conseguido con la Oracién apologética, 0 quiza 
también a alguna intervenciOn del entonces Secretario de 
Estado don Eugenio Llaguno, antiguo protector y amigo 
de Forner. Don Juan Pablo dice simplemente que se le en- 
carg6é por «Real Orden» (15), sin especificar mas. De este 
modo el antiguo censurado, a quien se le prohibid toda pu- 
blicacién sin un permiso especial del Real Consejo, se le 
encarga ahora una censura de Oficio. 


La eleccién se demostré acertada. Pocos censores, o nin- 
guno, hubieran sido capaces de tan sabias y de tan profun- 
das reflexiones y observaciones criticas como las que don 
Juan Pablo verti en el voluminoso tomo que dedicé a la 
censura de esta Historia Universal sacro-profana. En esta 
obra demostr6é cuan inabarcable era su erudicién y cuan 
profundo su conocimiento del laboreo histérico. 


(14) «Nuestro sabio ministerio considerando a Forner adornado 
de todas las cualidades necesarias para examinar una obra tan vasta 
y tan dilatada, le distinguid con esta honrosa confianza.» SOTELO, J.: 
Elogio.... BAH, tomo LXIII, pag. 282. 

(15) Observaciones..., Ms. I, fol. ultimo. 
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Han sido numerosos los elogios tributados a estas Obser- 
vaciones... por todos los que han leido el manuscrito. Como 
siempre, el primero en tributarle los merecidos elogios fue 
Sotelo, quien afirma que Forner «acredité su juicio, su cri- 
tica, su buen gusto, su erudicién en las antigiiedades ecle- 
siasticas y sus profundos conocimientos en la Historia Uni- 
versal de Europa y senaladamente en la de Espafia» (16). 
Seguin Villanueva, «esta es una de las obras mas aprecia- 
bles del autor por haber empleado en ella mucho tiempo, 
profundos conocimientos, pura erudicién y elegante y cas- 
tizo estilo (17). Parecidos elogios le tributan Menéndez y 
Pelayo (18), Sainz Rodriguez y M. F. Laughrin, que depen- 
den enteramente, en su apreciacién de estas Observaciones 
fornerianas, del juicio de Menéndez y Pelayo (19). 


Don Juan Pablo divide su Obseérvaciones en parrafos. 
En el parrafo primero da una idea general de la Historia 
del Padre Borrego: finalidad de la obra, método empleado, 
estilo, seleccién de los hechos, critica empleada [por el au- 
tor], fuentes y autores que sigue el Padre Borrego. Termina 
este primer parrafo con una alabanza al autor, sobre todo 
por el estilo y el método seguido, que «ha desempefiado loa- 
blemente» (20). Esta alabanza dulcifica un tanto las correc- 
ciones que se seguiran a continuacion. En efecto, dedica el 
segundo parrafo a «algunos defectos que se pueden notar en 
el método que ha adoptado el autor» (21). El mas notable de 
todos estos defectos es «la pasién y parcialidad» del autor 
al ocuparse de las relaciones entre el Papa y los Soberanos, 
y mas especialmente al tratar de lo relativo a la Compahia 


(16) SoTELO, J.: Elogio.... BAE, tomo LXIII, pag. 283. 

(17) VILLANUBVA, L.: Noticia biogrdfica.... BAH, tomo LxXIII, 
pagina 264. 

(18) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos, V, pa- 
gina 389. 

(19) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, pag. XXXVITI. 
LAUGHRIN, M. F.: J. P, Forner as a critic..., pag. 7. 

(20) Observaciones, Ms. I, § 1. 

(21) Ibidem, § 2. 
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de Jesus (22). Forner se muestra muy animoso contra los 
jesuitas: critica duramente el «orgullo jesuitico» y da como 
ciertas las consabidas fabulas del influjo jesuitico en la pu- 
blicacién de las Bulas contra los jansenistas; justifica la ex- 
tincién de la Compafiia; y se revuelve contra el Padre Borre- 
go porque «se puede decir que la Historia de estos tres si- 
glos (xvI-xvll-xvi1) es en la pluma de nuestro autor una 
apologia del instituto que profesé y una satira de los ins- 
titutos y personas que se opusieron a la Compafiia» (23) y 
porque «presenta como persecuciones todas las oposiciones 
que experimenté la Compafiia en su principio, en su progreso 
y en su extincién, dandoles a las claras aquel odioso titu- 
lo» (24). 

Acusa de parcialidad al autor por no exponer llanamente 
las acusaciones contra la Compania del mismo modo que 
expone ampliamente los elogios y las defensas, translucién- 
dose asi «su designio no muy oculto de pintar las cosas de 
suerte que los jesuitas comparezcan inocentes en todo y se 
venga a inferir que su extincién fue obra de los enemigos de 
la Religion catdlica» (25). 

A partir del parrafo tercero va haciendo observaciones 
y criticas oportunas a cada hechos en concreto. El método 
seguido en estas correcciones criticas es eminentemente ob- 
jetivo: primero cita textualmente las palabras del Padre 
Borrego, y después, siguiéndolas paso a paso, hace sus ob- 
servaciones. Procede por el orden cronologico de centurias 
empleado por el mismo Borrego. Dentro de cada centuria 
dedica un parrafo separadamente para cada asunto, que le 
parece digno de alguna observacién. A partir del siglo x1 
hace critica de conjunto porque, «aunque lo ha examinado 


(22) «En lo que el autor suele descuidarse mds es... en los debates 
que pasaron entre los Pontifices y los Principes seculares, donde, por 
lo comutn, carga toda la culpa a éstos y se propone justificar a Roma 
en todo... Las cosas de la Compajifa ocupan mucho papel en los si- 
glos XVI, XVII y XVII.» Observaciones, Ms. I, § 2. 

(23) Ibidem, § 129: Juicio al resto de la obra. 

(24) Ibidem. 

(25) Observaciones, Ms. I, § 129: Juicio al resto de la obra. 
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todo con la misma puntualidad, consumiendo en ello muchos 
dias y mucho estudio» (26), no le ha sido necesario descender 
a tanto detalle. Y esto por tres razones: 


a) «Porque como desde este tiempo es mayor el nt- 
mero de memorias e historias, y los hechos se hallan 
mas claros y mas bien averiguados..., el autor ha 
tropezado menos, y, en general, observa exactitud 
y buen orden expresando las cosas con imparciali- 
dad y candor; excepto cuando trata de las pertene- 
cientes a los jesuitas.» 

b) «Porque son de poca monta los descuidos en que 
cae.» 

c) «Porque se alargaria demasiado» (27). 


En estas Observaciones se ventilan toda clase de asun- 
tos histéricos. Como dice Sotelo, «si fuera posible reducir 
a pocas lineas el extracto de estas Observaciones, él sdlo 
bastaria para que reconocierais la sdlida instruccion de For- 
ner en la Historia romana, en la Geografia antigua y moder- 
na, en la Numismdatica, en la Cronologia, en la disciplina de 
la Iglésia, en las actas de los Concilios, en los anales poli- 
ticos de la Europa y en las antigiiedades historicas de nueés- 
tra nacion; le oyerais discurrir con acierto y profundidad 
sobre las mas dificiles controversias eclesiasticas y civiles, 
restituir a algunos monarcas espanoles su honor y crédito, 
injustamente oscurecido por la ignorancia de nuestros cro- 
nistas, impugnar con monumentos auténticos y decisivos las 
opiniones adoptadas por los historiadores mas célebres, de- 
ducir el verdadero y genuino sentido de los canones y leyes 
politicas de las mismas causas que motivaron su estableci- 
miento, y refutar vigorosamente las ridiculas interpreta- 
ciones con que las habia adulterado el perverso frenesi de 
los comentadores» (28). No hay ni la mas leve nota de exa- 


(26) Observaciones, Ms. I, § 129: Juicio al resto de la obra. 
(27) Ibidem. 
(28) SoTELO, J.: Hlogio.... BAE, tomo LXIII, pag, 282. 
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geraciOn en estas palabras de Sotelo. Todo esto se encuentra 
en este volumen de Observaciones a la Historia Universal 
sacro-profana del Padre Borrego. 

A pesar de los muchos defectos que encontré en su des- 
pacioso recorrido, fueron mas los méritos que descubrio en 
esta obra; tantos, que con esta obra la Historiografia espa- 
fiola se colocaba, a su juicio, a nivel europeo, porque el au- 
tor logré «reunir en un cuerpo lo que contienen de mas se- 
lecto las historias mas bien y verdaderamente escritas en las 
demas naciones» (29). Recomendo al Gobierno la publica- 
cidn de esta Historia, una vez corregidas las deficiencias 
observadas, principalmente las relativas a las relaciones en- 
tre las potestades civiles y eclesiasticas. También el estilo 
deberia ser depurado. Forner mismo se ofrecia para llevar a 
cabo estas correcciones estilisticas: «si el autor lo permitie- 
ra y se me mandare, yo tomaria de buena gana ese trabajo 
en obsequio de la Patria» (30). 

El Gobierno qued6é satisfecho de la censura realizada 
por Forner. Se le concedié una gratificacién de seis mil rea- 
les y, a decir de don Luis Villanueva (81), también tuvo 
mucho que ver con esta censura su nombramiento para Fis- 
cal de la Audiencia del Crimen de Sevilla. 

El Padre Borrego, segin testimonio de Sotelo, recibid 
muy bien la critica forneriana: «La modestia e imparciali- 
dad de su censura le granjearon justamente la amistad y be- 
nevolencia de Borrego, Arteaga, Eximeno y otros doctos 
ex jesuitas»... «Algunos amigos de Forner me han asegu- 
rado que tuvo mucho tiempo correspondencia muy intima 
y amistosa con Borrego; y yo he leido cartas de Arteaga 
escritas a Forner; pero ni éstas ni las de Borrego han po- 
dido hallarse entre sus papeles; asi que sdlo se le deben 


(29) Observaciones, § 1. 

(30) Ibidem, § 129: Juicio al resto de la obra. 

(31) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica..., BAE, tomo LXIII, pa- 
gina 264. 
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dar a estas expresiones el crédito que merecen mis palabras 
y las de sus amigos» (82). 


A pesar de la recomendacién de Forner, la Historia Uni- 
versal sacro-profana@ del Padre Borrego no se llegé a impri- 
mir. Segun Antonio Papell (83), se opuso a la impresién 
Torres Amat, por juzgarla «regalista e imprudente». Para 
Forner, en cambio, segtin vimos, la Historia del Padre Borre- 
go era mas bien antirregalista. El manuscrito de esta His- 
toria en 16 volimenes, trece de texto y tres de indices, se en- 
cuentra hoy en la Academia de Ciencias Morales y Poli- 
ticas de Madrid. 


Pero no fueron estas Observacionés las que granjearon 
a don Juan Pablo el prestigio de critico y preceptista de la 
Historia. Ademas de esta obra, que podriamos considerar 
negativa, en cuanto que es una censura 0 critica del trabajo 
de los demas, escribié otra de caracter positivo: Discurso 
sobre el modo de escribir y mejorar la Historia de Espana. 


III.—«Discurso sobre el modo de escribir y mejorar 
la Historia de Espana» 


En las Observaciones a la «Historia Universal» del Padre 
Borrego Forner «examino con la luz de la critica y de la fi- 
losofia la verdad de los hechos y la autenticidad de los mo- 
numentos en que se apoyaban»; en el Discurso, en cambio, 
examina «la disposicién, método y economia de los historia- 
dores» (34), que se han ocupado de la Historia de Espana. 
De este estudio sacé la conclusién de que nuestra Historia 
no deberia seguirse escribiendo «como hasta el presente». 
Pero no se contenta con esta conclusién negativa; trazara 


(32) SoTeLo, J.: Hlogio.... BAE, tomo LXIII, pag, 283. 

(33) PAPELL, A.: <Principales polemistas del siglo XVIII», en His- 
toria general de las literaturas hispdnicas, dirigida por G. Diaz-Plaja, 
IV, 2, pag. 85. 

(34) SoTeLo, J.: Hlogio..., BAE, tomo LXIII, pag. 284. 
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también las normas para mejorarla en cuanto a las mate- 
rias, a la disposicidn y a la forma. 

Esta obra es también, en el fondo, una polémica. El mo- 
tivo que le ha dado origen nos es desconocido, pero el texto 
de este Discurso nos indica claramente que Forner se las 
esta viendo nada menos que con la Academia de la Histo- 
ria (35). Se siente con Animos este incansable extremeno 
para dar lecciones de bien historiar incluso a los «padres 
conscriptos» de nuestra Historia. Y desempefara con garbo 
este magisterio. 

El Discurso sobre la Historia ha merecido el mas unani- 
me aplauso de los criticos. Para mas de uno es la obra maes- 
tra de Forner y un indicio de lo que podia haber dado de si 
el gran pensador que se ocultaba detras de la corteza aspera 
del polemista extremefio. Para Sotelo (86) este Discurso 
contiene «los medios mas proporcionados para mejorar nues- 
tra Historia». Para Villanueva (37) es la «obra en que da a 
conocer sus profundos conocimientos en la Historia de nues- 
tra naciOn y su exacto juicio y excelente critica». Pero el 
mas alto elogio lo ha recibido de don Marcelino Menéndez y 
Pelayo: originalidad y belleza son las altas cualidades que 
nuestro gran critico y poligrafo ha encontrado en esta obri- 
ta forneriana. Con ella se muestra Forner «superior a todos 
los tratadistas de Historia que hasta entonces habian apa- 
recido» (38). El elogio no puede ser mayor. Siguiendo las 
huellas de don Marcelino, no se han mostrado menos elocuen- 
tes en sus alabanzas, algunos criticos posteriores: las «refle- 
xiones sobre el modo de escribir la Historia de Espafia, para 
Sainz Rodriguez, son una verdadera joya, admirable por el 
nervio y sagacidad con que caracteriza a nuestros grandes 
historiadores; por la finura de su doctrina critica, que co- 


(85) JIMENEZ SALAS, M.: Vida y obras..., pag. 455. 

(86) SOTELO, J.: Hlogio..., BAE, tomo LXII, pag. 285. 

(87) VILLANUEVA, L.: Noticia biogrdfica..., BAE, tomo LXIII, pa- 
gina 264. 

(38) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III, 
pagina 333. 


ui 


rresponde al gran adelanto a que habian llegado estos estu- 
dios entonces, y por el conocimiento seguro y de primera 
mano de las fuentes y materiales precisos para escribir nues- 
tra Historia» (89). Para Benito Sanchez Alonso, el mejor co- 
nocedor, sin duda, de nuestra Historiografia, el Discurso es 
«una serie de enjundiosas consideraciones, que revelan, por 
la soltura del estilo, la pluma de un buen escritor, no denun- 
cian menos su agudeza para calar hondo en el problema que 
se plantea» (89 bis). No menos entusiasta es el elogio de Al- 
tamira: «Forner es el mas explicito y completo de nuestros 
preceptistas del siglo xviI» (40). Y, segin M. F. Laughrin, 
Forner se muestra tan original en las ideas vertidas en el 
Discurso que se adelanta a su tiempo (40 bis). Maria Jimé- 
nez Salas hace suyo el elogio de Menéndez y Pelayo y ya 
no sabe qué mas alta alabanza se le pueda tributar a don 
Juan Pablo (41). 

El autor mismo nos relata los origenes de esta obra, al 
querer excusarse de los posibles defectos de «este papel», 
como modestamente llama a lo que después result6 una obra 
maestra: 


«En e] estilo no he puesto grandisimo cuidado. Simplemen- 
te he vertido mis pensamientos conforme se vinieron a la plu- 
ma, todo ello de primera mano, sin mas lima ni correcci6n de 
suerte que yendo todo ello escrito de mi letra por no haberlo 
querido fiar a nadie; ni ain me queda borrador de la mayor 
parte de lo que abraza este papel; porque el borrador sobre que 
se fund6é fue mas bien una serie de apuntamientos que un dis- 
curso ordenado. Mi buen deseo de ser util en lo poco que al- 
canzo, hard disculpables mis incorrecciones. Hn esta ocasién 
me propuse escribir cosas, no frases. Por lo demas la prudencia. 


(39) SAINZ RODRIGUEZ, P.: Prélogo a las Hxequias, pag. XXXVILI. 

(39 bis) SANCHEZ ALONSO, B.: Historia de la Historiografia espa- 
wola, III, pag. 73. 

(40) ALTAMIRA, R.: Proceso historico a la Historiografia humana, 
Méjico, 1948, pag. 83. 

(40 bis) LAUGHRIN, M. F.: J. P. Forner as a critic..., pag. 7. 

(41) JIMENEZ SALAS, J.: Vida y obras..., pag. 455. 


y suma penetracién de aquel a quien (41 bis) se ofrecen estas 
reflexiones, hard de ellas, como en todo, el uso mas conveniente 
para utilidad de la patria» (42). 


Este Discurso consta de cuatro partes. En la primera, 
que lleva por titulo «Origen y progresos de la Historia de 
Espafia», expone la evolucién de nuestra Historiografia des- 
de los tiempos mas antiguos hasta su tiempo. Sobre esta 
Historia de nuestra Historiografia nos hemos ocupado en el 
capitulo anterior. En la segunda parte, como el mismo ti- 
tulo indica, «La Academia de la Historia no es apta para 
escribir wna buena Historia», polemiza con el Cuerpo de sa- 
bios encargado de velar por el esplendor de nuestra His- 
toria. A lo largo de esta polémica va derramando normas 
sobre el modo de laborear en el campo de la Historia: inves- 
tigacion, critica de documentos, publicacién de colecciones, 
de fuentes. Todo este trabajo previo a la redaccién de la 
Historia puede realizarlo muy bien la Academia; pero el 
que ha de infundir vida en esa acumulacién, informe de 
hechos y acontecimientos, ha de ser, no un Cuerpo de sa- 
bios, sino un hombre solo, capaz, dotado de las cualidades 
necesarias para ello. En qué consisten estas cualidades, lo 
veremos mas adelante. 


En la tercera parte, como consecuencia de la anterior, 
aboga por la restauracion de las antiguas plazas de cronis- 
tas. Quiza exagere un poco los méritos de los cronistas, pero 
prueba bien su tesis, a saber, que «Las plazas de cronistas 
eran utiles en Hspana>, como reza el titulo de esta tercera 
parte. 

En la cuarta—y tltima—parte, que lleva por tiulo «Con- 
vendria que la Historia de Espana se escribiera de distinto 


(41 bis) La primera redaccién del Discurso sobre la Historia la 
‘dedic6 a don Eugenio Llaguno, miembro de la Academia de la Historia, 
que publicé y anot6 criticamente las Crénicas de las Reyes de Casti- 
lla, de Pedro Lépez de Ayala, Madrid, 1779, y la Crénica de don Pe- 
dro Nino, de Gutiérrez Diez de Gamez, Madrid, 1782. En cambio, la 
segunda—y definitiva—redaccién se la dedicé a la Reina. 

(42) Discurso sobre la Historia, pags. 9-10. 


314 


modo que hasta aqui», examina la estructura a que habian 
reducido nuestra Historia los historiadores antiguos, recar- 
gandolas de sucesos bélicos, sin llegar nunca, a través de 
ellos, al complejo de ideas y sentimientos que realmente do- 
minaron en cada periodo de nuestra Historia. Como obra 
positiva, senala lo que en cada periodo del pasado deberia 
entrar a formar parte de una verdadera Historia de Es- 
pana. 

Hay, sin duda, exageraciones en alguna de sus pinturas 
de nuestro pasado; pero se puede afirmar que, en lineas ge- 
nerales, traza un cuadro impecable y ofrece una vision exac- 
ta de lo que deberia ser una auténtica Historia de nuestra 
Patria. Demuestra tener un conocimiento de primera mano 
de todo lo que hasta entonces se habia escrito en Espana 
en materia de Historia; y, lo que es mas meritorio e im- 
portante, demuestra haber meditado muy largamente sobre 
todos los temas de nuestra Historia, principalmente acerca 
de las causas de nuestra decadencia. Por eso, como dice 
Sanchez Alonso, puede ofrecer a los historiadores «concre- 
tas normas de bien historiar» (43), evitando topicos y gene- 
ralidades que no conducen a nada. Realmente, como le he- 
mos oido afirmar antes, en «esta obra se propuso escribir 
cosas y no frases». Y lo cumplié bien. 

En el folio 126 del volumen VI de los manuscritos for- 
nerianos de la Biblioteca Nacional de Madrid, hay una nota 
que dice: «Esta obra—el Discurso—esta copiada del pri- 
mer borrador que escribid su autor y fue corregida y au- 
mentada con dedicatoria a la Reina N. Sefora». 

Efectivamente, como ya hemos indicado en una nota 
anterior, esta obra la redacté dos veces. La primera redac- 
cidn—mas breve—es la que figura en el volumen VI de sus 
manuscritos dedicados al Principe de la Paz y conservados 
actualmente en la Biblioteca Nacional de Madrid. El Discur- 
so publicado por don Luis Villanueva corresponde a la se- 


(43) SANCHEZ ALONSO, B.: Historia de la Historiografia espano- 
Za, TI, pag. 73. 
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gunda redaccién. Esta segunda redaccién es la que hemos 
tenido en cuenta al hacer el analisis general. El aumento a 
que alude el copista de las obras de Forner dedicadas al 
Principe de la Paz consistid en afiadir toda la amplisima 
primera parte sobre el origen y progresos de nuestra Histo- 
ria, en abundantes notas al pie de pagina y en las eruditi- 
simas notas que en forma de apéndice publica Villanueva. 
Las correcciones estilisticas son también muy abundantes. 
En la segunda redaccién omite algunos parrafos bastante 
amplios de la primera. 

Seguin Menéndez y Pelayo—lo hemos visto ya—, el gran 
mérito de Forner en esta obra es la originalidad. Pero esto no 
quiere decir que don Juan Pablo no se haya servido de al- 
gunas fuentes para la composicion de esta obrita. Antes que 
él, habian escrito sobre el mismo tema, entre otros, Fox 
Morcillo, Costa, Cabrera y Fr. Jeronimo de San José. Tam- 
bién en nuestros fildsofos del Siglo de Oro pudo encontrar 
abundantes ideas estrechamente relacionadas con las doc- 
trinas historicas. También en el campo de la Historia, como 
en todas las demas ideas filosdficas, es deudor al genio de 
Luis Vives. Nuestro humanista valenciano no se cansaba 
de repetir (44) que la Historia no deberia atenerse Unica- 
mente al relato de los acontecimientos bélicos, sino que de- 
beria ocuparse principalmente de las relaciones de la vida 
civil. Estas mismas ideas las veremos ampliamente expues- 
tas en Forner. La teoria del hombre providencial, tan bella- 
mente expuesta por el P. Sigiienza, la veremos apuntada 
también por don Juan Pablo (44 bis). Paez de Castro, uno 
de los cronistas citados por Forner, habia incluido mucho 
antes que él el estudio del ambiente geografico y, sobre 
todo, de las costumbres, leyes, clases sociales, religiones, 


(44) VivES, J. L.: De tradendis disciplinis; De causis corruptarum 
artiwm, Cfr. USON SESE, M.: <El concepto de la Historia en Luis Vi- 
ves», Revista de la Universidad de Zaragoza, nam. 3 (1925), pagi- 
nas 501-5385. 


(44 bis) SiGUENzA, Fr, J. de: Historia de la Orden de San Jer6- 
nimo, 1591. 
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etcétera (45), temas todos en los que, segtin Forner, se debe 
centrar la Historia. Bacon, otro de los maestros de don Juan 
Pablo, coincidira con Vives en abogar por la inclusion de la 
«vida civil» en la Historia, pero diferira de él en el modo de 
dividir la Historia, pues distingue tres clases: Sagrada o 
Eclesiastica, Civil o Politica y de las Letras o Ciencias. 
Forner alude frecuentemente a estas tres clases de Historia, 
aunque de un modo mucho mas unitario que Bacon (45 bis). 
Quiza podria haber cierta dependencia en algunas ideas his- 
téricas fornerianas respecto de Feijoo, sobre todo en la idea, 
tan feijooniana segtin la cual la Historia no seria mas que 
una literatura propagandistica. Veremos que Forner insis- 
tira en esta idea; pero el polemista extremefio disiente fun- 
damentalmente de la concepcién histérica del monje bene- 
‘dictino, porque éste desprecia olimpicamente aquella maxima 
de Cicerén, segin la cual la Historia es «maestra de la 
vida», es decir, Feijoo despoja a la Historia de su caracter 
docente: «A nadie hara politico el estudio de la Historia, 
que no lo sea por su genio y naturaleza» (46). Forner, en 
cambio, considera a la Historia como la principal aleccio- 
nadora de los principes en materias politicas. Pero a quie- 
nes debe mas en materia histdrica son Luis Cabrera de Cor- 
doba y Fray Jerédnimo de San José. Son los dos tnicos pre- 
ceptistas que cita como tales en el Discurso (47). De los pre- 
ceptistas extranjeros, el Unico cuyo influjo se advierte, aun- 
que no lo cita expresamente, es Mably. El capitulo pri- 


(45) Discurso sobre la Historia, pag. 65. 

(45 bis) BAcoN, Fr.: Instauratio magna, lib. II, cap. V. 

(46) Ferroo, J. B.: Yeatro critico, IV, 190, 277, 281-282; V, 
‘283, 288. 

(47) CABRERA DE CORDOBA, L.: De Historia, para entenderla y es- 
cribirla. Forner alude al pasaje siguiente: «Un gentilhombre piamon- 
tés... lama a nuestras historias romances porque en ellos hay lo 
mismo que en ellas, y dice mejor que siente» (pag. 155). La alusién 
forneriana es ésta: <Hubo extranjero que calificé de novelas nuestras 
historias antiguas por la grandeza de los hechos y hazafias nuestras». 
Discurso sobre la Historia, pag. 59. 

SAN Jos&, Fray J. de: El genio de la Historia. Con su autoridad 
avala Forner una noticia relativa a log cronistas de Castilla. Discurso 
sobre la Historia, pag. 34. 
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mero—o parte primera—del Discurso, sobre el origen y pro- 
gresos de nuestra Historiografia, sigue el mismo procedi- 
miento empleado por Mably con la Historiografia france- 
sa (48). A pesar de estos influjos de preceptistas anteriores, 
nacionales y extranjeros, el Discurso es una obra original; 
y por él] ocupa Forner un puesto preeminente entre nuestros 
tratadistas de Historia: «Nadie como él, con brevedad y ele-- 
gancia y con gran profundidad filosdfica, ha dado las nor- 
mas de cémo ha de escribirse la Historia» (49). «Brilla mucho: 
mas en la critica histérica... que en la propiamente litera- 
ria» (50). 


IV.—Convendria que la Historia de Espana se escribiera 
de distinto modo que hasta aqui 


Como se ve por el titulo con que encabeza la cuarta parte 
del Discurso, Forner afirma rotundamente que la Historia. 
de Espafia no habia sido bien tratada hasta su tiempo. Re-. 
conoce ciertamente los méritos—no pocos—de nuestros his- 
toriadores, desde Idacio hasta su tiempo. Y algunos de ellos: 
han escrito, como el Padre Mariana, una Historia con todos: 
los requisitos de tal (51). A pesar de esta afirmacion, no se 
contradice con lo dicho anteriormente. El siglo xvi tiene: 
exigencias nuevas que desconocieron los historiadores an-. 
teriores. Por lo mismo afirma, «que no es su animo defrau- 
dar la parte mas minima de gloria y mérito a los varones: 
doctos que se han dedicado a escribir nuestra Historia» (52). 
Méritos importantes de los antiguos historiadores espafioles 
han sido, sobre todo, «la diligencia en investigar y la ele- 
gancia en disponer lo investigado» (53). 


(48) MABLY, G.: Observations sur IlHistoire de France, Gine- 
bra, 1765. Htude de Histoire, Paris, 1778. Maniere d@’écrire lV’ Histoire, 
Paris, 1782. 

(49) SAINZ RopRicunz, P.: Prélogo a las Exequias, pag. XXXVI. 

(50) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de las ideas estéticas, III,, 
pagina 333. 

(51) Discurso sobre la Historia, pag. 22. 

(52) Ibidem, pag. 70. 

(53) Ibidem. 
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Si nuestra Historia quiere seguir atada al carro intelec- 
tual de Europa, ha de rejuvenecerse con los métodos nuevos. 
y los nuevos temas que los tiempos nuevos han traido con- 
sigo. Dando, una vez mas, muestras de su honorabilidad, no: 
duda en afirmar que los nuevos derroteros de prosperidad 
que la Historia empezé a recorrer en el siglo xvilI, son mé- 
rito exclusivo de esa «secta libre de fildsofos que mirando 
con vista indiferente todos los establecimientos religiosos y 
examinando con desenvoltura los fundamentos de las institu- 
ciones politicas, mezclaron en todo lo que ellos llamaban 
filosofia, y era, en el fondo, una independencia desenfrenada 
que atropellaba los vinculos mas fuertes de las sociedades 
civiles» (54). 

La Historiografia clasica ya tuvo conocimiento de todos. 
estos temas, tratados ahora como novedad por los fildsofos 
ilustrados, pues la «ciencia de la politica» (55) fueron los. 
antiguos los primeros en crearla; pero la «ruina de las letras 
que lo confundio todo en la barbarie escolastica de los siglos 
medios, oscurecio por largo tiempo estas ideas de la ciencia 
publica o moral de las nacionés» (56). 

Ni siquiera los humanistas, que dieron un impulso tan 
notable a la Historiografia, hicieron nada en este campo. 
Los humanistas escribieron <historias sembradas aqui y alli 
de observaciones malignas sobre los principes» (57), pero 
tampoco ellos acertaron a centrar la Historia en los temas 
que verdaderamente interesan: «Vanamente se buscara en 
los historiadores humanistas el origen y progresos de la 
legislaciOn, comercio y poder o decadencia de cada nacidén; 
vanamente la advertencia de los defectos o vicios de la cons- 
titucién publica y sus causas; vanamente el modo de pensar 
de los pueblos en las €pocas de que hablan, teniendo esto tan- 


(54) Discurso sobre la Historia, pag. 75. 
(55) Ibidem, pag. 79. 

(56) Ibidem. 

(57) Ibidem, pag. 80. 
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to influjo en las modificaciones que reciben los Estados en 
distintos siglos» (58). 

La Historia hasta ahora se ha reducido a listas geneald- 
gicas de las casas reinantes y a la descripcién minuciosa de 
las guerras. El relato de batallas ocupa la mayor parte de las 
Historias escritas antes del siglo xvmi: «El orden en que 
se dieron las batallas, la narracién puntual de los sitios, dia 
por dia, hora por hora, las marchas y contramarchas de los 
generales, siguiéndoles el historiador con la pluma como si 
fuera detras de ellos en la campafia» (59). Ciertamente exis- 
ten guerras y batallas, cuya memoria es preciso conservar; 
pero al historiador del siglo ilustrado no le interesan las 
guerras como tales. Lo que verdaderamente tiene interés en 
las guerras son los efectos, las consecuencias que dejaron 
detras de si, es decir, «las grandes mudanzas que ocasiona- 
ron en las provincias conquistadas y conquistadoras» (60). 
Todo lo demas de las batallas y conquistas servira inicamen- 
te para que el historiador luzca su buena o mala elocuencia 
«en descripciones pomposas; pero no para instruir a los 
hombres ptblicos en lo que deben saber a fin de que conoz- 
can el estado e interés de su Patria» (61). 


Don Juan Pablo nos sintetiza en unas cuantas lineas 
cual debe ser la tematica de la Historia: 


«La historia de la religién, de la legislacién, de la economia 
interior, de las ciencias y artes, de la navegacién, del comercio, 
de las mudanzas y turbulencias intestinas, de las relaciones con 
los demas pueblos, de los usos y modos de pensar de estos di- 
ferentes tiempos, de las costumbres e inclinaciones de los monar- 
cas, de sus guerras perdidas y conquistas, y del influjo que en 
diversas €pocas tienen todo ese cimulo de cosas en la prospe- 
ridad o infelicidad de las sociedades civiles, es propiamente y 
debe ser la historia de las naciones» (62). 


(58) Discurso sobre la Historia, pag. 80. 
(59) Ibidem. 

(60) Ibidem, pag. 81. 

(61) Ibidem. 

(62) Ibidem, pag. 82. 
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Pero confiesa y reconoce, de nuevo, que todo esto es mé- 
rito de los filésofos ilustrados: «Es menester confesar que 
este género de historia no ha sido practicado en Europa 
desde que inurié Tacito hasta que los que se llaman fildso- 
fos le han resucitado en las que han escrito» (63). 


En Espafa no existe una historia escrita segin estos 
adelantos de la Ilustracién. Pero si existe el anhelo de todos 
los espanoles ilustrados por una Historia de Espafia que 
recoja esta nueva manera de historiar. No fue Forner el 
unico en quejarse de la situacién lamentable en que se en- 
contraba nuestra Historia en el siglo xv. «Espafia es la 
naciOn que menos puede gloriarse de los progresos de su 
Historia en este siglo», exclama el jesuita desterrado Padre 
Juan Andrés (64). Y Jovellanos: «La nacién carece de una 
Historia... Falta la Historia civil, inica a la que debe as- 
pirar principalmente todo escritor» (65). 


Historias de este tipo no se han escrito, porque Espana 
empezo a decaer precisamente cuando las demas naciones 
se estaban empezando a levantar a gran altura politica e 
intelectual. Y, aunque en otros tiempos, tuvimos mejores 
historiadores que el resto de Europa, no nos podemos glo- 
riar de tener una Historia escrita como conviene, porque an- 
teriormente, en nuestra época de esplendor «se tenia de la 
Historia una idea muy distinta de la que se tiene hoy; du- 
raban atin ciertas preocupaciones sobre la gloria, el honor, 
la nobleza, las letras, y no se sabia que un cuerpo histérico 
debe ser el retrato del cuerpo politico de que trata» (66). 


Al amparo de estos principios, expone el esquema gene- 
ral de lo que debera tratarse, y como, en una futura Histo- 
ria de Espana. No es un plan detallado y completo, porque 


(63) Discurso sobre la Historia, pag. 82. 

(64) ANDRES, J.: Origen, progresos y estado actual de toda lite- 
ratura, IV, pag. 207. 

(65) JOVELLANOS, G. DE: Discurso sobre la necesidad de unir al 
estudio de la legislacién el de nuestra Historia y antigiiedades, BAH, 
tomo XLVI, pag. 298. 

(66) Discurso sobre la Historia, pag. 89. 
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«un plan no puede formarse sino a vista de todo, y los do- 
cumentos que deben servir de materiales a la fabrica 0 com- 
posicién de la Historia... y siéndome éstos desconocidos, 
me es imposible formar un plan o disefio individual como 
seria al geégrafo formar una carta de un terreno que no 
conoce individualmente» (67). 

En la Historia, mas que en ningun otro género literario, 
es preciso acudir a las fuentes» (68). Y es aqui precisamente 
donde empiezan las mayores angustias para el historiador 
hispano, que quiera confirmar documentalmente cada una 
de sus aserciones porque «en Espana son poquisimas las. 
colecciones que se han publicado de documentos respecto a la 
inmensa muchedumbre que yace escondida en los archi- 
vos» (69). Pero, aunque con mayor dificultad, también en 
Espana es posible escribir una Historia conforme a las exi- 
gencias de los tiempos nuevos, si se facilitan auxilios y se 
remueven obstaculos (70). 

Partiendo de estas bases, una Historia de Espana debe- 
ria escribirse asi: 


1. La €poca de la dominacién romana en nuestra pa- 
tria debe ocupar pocas paginas «en una Historia que no ha 
de atenerse principalmente a escribir batallas (71) y asola- 
mientos de pueblos» (72). Los historiadores romanos que 
mas detenidamente se ocuparon de lo que pasé en aquellos: 
siglos en nuestra patria cuentan solamente batallas, con- 
quistas y generalatos (73). La historia de los pueblos espa- 
holes anterior a la invasién de los godos no puede tratarse 
como requieren las nuevas técnicas historiograficas porque 


(67) Discurso sobre la Historia, pags. 1-2. 

(68) Ibidem, pag. 2. 

(69) Ibidem, pag. 64. 

(70) Ibidem, pag. 4. Los aumilios son la facilitacién de documen-- 
tos necesaries, Y los obstdculos que hay que remover son la restaura- 
cién de las plazas de cronistas. Ibidem, pag. 8. 

(71) Ibidem, pags. 4-5: «Las proezas y hazafias de los héroes ya 
estan bastante ensalzadas en millares de tomos.» 

(72) Ibidem, pag. 2. 

(73) Ibidem, pag. 83. 
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faltan documentos. Para los Ultimos tiempos del Imperio 
«cabe alguna mas luz sin duda, aunque en nuestros histo- 
riadores no se halla tanta como se necesita para conocer el 
estado de las cosas plblicas en aquellos tiempos» (74). 

2. Acerca de la dominacién goda en Espafia es factible 
una luz mayor. Merecen especial atencion en esta época los 
Concilios y disciplina eclesiastica, y principalmente, los pro- 
gresos e influjo que va adquiriendo en los asuntos ptblicos 
de la nacion la jerarquia eclesiastica (75). Para este estudio 
son mas abundantes las noticias en las colecciones de docu- 
mentos ya impresas, pero «es mucho mas lo que hay oculto 
en los archivos de varios monasterios y catedrales» (76). 


3. Donde abundan los «cuentos de batallas» y hay po- 
quisimo de las cosas pUblicas «es en lo que llaman los anti- 
cuarios Edad Media». «Es excusado hacer una larga resena 
de las extrahas costumbres de aquellos tiempos» (77). «En- 
tonces fue cuando la especie humana no se componia mas 
que de cuatro clases: senores, eclesiasticos, esclavos y solda- 
dos; cuando cada pueblo poseia un cddigo de leyes, y daba 
la ley a sus soberanos... Cuando una cuestién fitil e in- 
comprensible de metafisica turbaba una nacion cristiana... 
Cuando todo se creia milagro...» (78). 

El estudio cuidadoso de la Edad Media en una Historia 
de Espana es imprescindible por el «gran influjo que mu- 
chas de estas cosas han tenido en nuestro estado actual... 
Nuestras leyes civiles y eclesiasticas son casi todas acomo- 
dadas al estado, usos y opiniones de aquellos siglos...; en 
la credulidad publica duran ain reliquias muy fuertes de 
ellos...; nuestra economia se resiente atn de lo que enton- 
ces establecio la ignorancia de un siglo guerrero y devoto...; 


(74) Discurso sobre la Historia, pag. 83. 

(75) «Los progresos de los eclesiasticos comenzaron a tomar fuer- 
za en la dinastia de los godos y crecieron sucesivamente en los peli- 
gros y tribulaciones de las guerras con los africanos.» Ibidem, pag. 2. 

(76) Ibidem, pag. 2. 

(77) Ibidem, pags. 84-85. 

(78) Ibidem, pag. 85, 
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nuestras ciencias no han sacudido atin del todo el yugo de 
los métodos del siglo xr...; la idea de la nobleza derivada de 
aquellas edades caballerescas influye aun mucho en el atraso 
de nuestras artes y en la mania de eternizar los apellidos con 
fundaciones que promueven el ocio... Si se pone la conside- 
racion en estas y otras cosas e infinitas consecuencias que 
atin experimentamos en el dia, se hallara que nuestras his- 
torias nada ensefian de esto o si ensenan algo es para auto- 
rizar, en parte, los abusos» (79). 

En este parrafo precedente Forner demuestra poseer un 
perfecto sentido de la Historia. En el siglo XvuI se vivia 
aun en Espafia bajo algunos puntos de vista en pleno Me- 
dievo, a pesar de los aires renovadores que habian soplado 
durante el Renacimiento; a pesar de los esfuerzos del huma- 
nismo por despojarse de todo lo medieval; a pesar, sobre 
todo, de las luces del xv, tan opuestas en todo a las «ti- 
nieblas» medievales. Y es ahora cuando se ha empezado a 
considerar como originales las ideas de aquellos que afirman 
que la Edad Media hay que alargarla hasta la Revolucion 
francesa (80). A causa de todo esto, Espana es la nacion 
a la cual «mas le urge tener una buena historia del Medi- 
evo» (81), porque nos «duran atn, por nuestra desgracia, 
muchos restos de la Edad Media» (82). De este modo se 
podra clarificar cOmo nacieron y cémo se desarrollaron al- 
gunas instituciones que por no saber cOmo se originaron, se 
cree buenamente «ser precisas y utiles muchas cosas cuyo 
establecimiento no nacido de la utilidad ni de la necesi- 
dad» (83). 

4. La época de los Reyes Catélicos merece también una 
especial atencién por parte de nuestros historiadores, porque 
en ella se echaron las semillas de aquella grandeza que logra- 
ron después sus sucesores Carlos I y Felipe II. El reinado de 


(79) Discurso sobre la Historia, pag. 81. 

(80) HAZARD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 14. 
(81) Discurso sobre la Historia, pag. 86. 

(82) Ibidem, pag. 87. 

(83) Ibidem, pag. 86. 
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Don Fernando y de Dona Isabel fue una época de transicion, 
porque participo de la «oscuridad y rudeza» de los tiempos 
anteriores y «algo mas de las luces y grandezas de los que 
le sucedieron». Después de Fernando el Catdlico «hizo Es- 
pana el principal papel de Europa por mas de un siglo» (84). 

5. Dinastia austriaca, En el Discurso sobre el modo de 
escribir la Historia de Espana no parece alimentar don Juan 
Pablo muchas simpatias por esta dinastia. Posteriormente 
dulcificara un poco el tono y excusara en parte a la Casa 
austriaca de las acusaciones del Discurso (85). Quiza esta 
antipatia por los Austrias tenga su explicacién en el deseo 
de lisonjear a los Borbones. No hay que olvidar que el Dis- 
curso sobre la Historia esta dedicado a la esposa de Car- 
los IV. 


Critica duramente a los Austrias por su politica espa- 
fiola, que llevo a la nacién a la ruina, como veremos mas 
adelante (86). Quiza en estas criticas tenga razén, pero no 
nos parece del todo acertado cuando considera a los Aus- 
trias como una dinastia extranjera y a los Borbones como 
dinastia propia de Espana (87). 

La dinastia austriaca es tan importante en la Historia 
nacional y forma un todo tan compacto «que ella por si debe 
hacer un miembro separado de nuestra Historia... Miembro 
mezclado de grandeza y de miseria, de ciencia y de ignoran- 
cia, de riqueza y de penuria, de conquistas y de pérdidas, de 
miras politicas sostenidas con todo el arte de las Cortes mas 
tramoyeras y de sucesos fatales para la felicidad de los 
pueblos por el deseo de lograr estas mismas miras, hasta 
que agotado y debilitado el reino por una serie fatal de erro- 


(84) Discurso sobre la Historia, pag. 87. Don Fernando el Catdédlico 
caus6é profunda impresién en el 4nimo de don Juan Pablo. Lo consi- 
dera como el rey mas grande, como el mejor gobernante de toda la 
Historia de Espafia. Incluso sus vicios se le antojan virtudes. Cfr. Dis- 
curso sobre la Historia, pag. 87; Instituciones de Derecho, Ms. IV, 
folio 87. 

(85) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fols. 202-207. 

(86) Discurso sobre la Historia, pag. 88. 

(87) Ibidem. 


res y de infortunios pasd a la Casa reinante que empezo a 
restaurar su prosperidad anterior y su autoridad exte- 
rior» (88). 

La dinastia austriaca espafiola «asust6 a Europa y la 
puso en armas..., produciendo una revolucién tan notable, 
y al fin tan desgraciada para Espafia»... (89). 

Ahora bien, ,en cual de nuestras historias se pueden 
aprender «las varias alteraciones» por las que ha pasado 
Espafia bajo esta dinastia? No tenemos una buena monogra- 
fia, se lamenta Forner, sobre este tiempo tan importante 
de nuestra Historia. No faltan historiadores que se hayan 
ocupado de ello; pero no han sido imparciales en la exposi- 
cién de las grandezas y de las miserias de la dinastia: «Los 
pocos escritores nuestros que han escrito sobre estos dos 
ultimos siglos han sido mas bien abogados de nuestros re- 
yes que relatores imparciales y desinteresados» (90). Tam- 
poco han faltado extranjeros que se hayan ocupado de este 
periodo de nuestra Historia, pero han sido también muy in- 
teresados, muy parciales, no han sabido guardar los justos 
limites en el vituperio: «Los extranjeros, mal informados en 
parte, y preocupados en parte contra nosotros, han tocado 
inicua y superficialmente los motivos de nuestros infortu- 
nios; los antiguos, con animosidad; los modernos, con ra- 
bia filosdfica» (91). 

Por consiguiente, nos hace falta una Historia que, a base 
de documentos, nos demuestre lo que en realidad ha signi- 
ficado para Espana la presencia de la dinastia austriaca en 
nuestro trono y «lo que es sobre todo Util, qué consecuencias 
sufrimos todavia» (92). 

6. La decadencia espanola. Uno de los temas que mas 
preocuparon a don Juan Pablo fue el de la repentina deca- 
dencia espafiola. ;Cémo una nacién tan poderosa, que habia 


(88) Discurso sobre la Historia, pag. 88. 


(89) Ibidem. 
(90) Ibidem, pag. 95. 
(91) Ibidem. 


(92) Ibidem, pag. 104. 
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conseguido un poderio superior al de la antigua Roma, pudo 
decaer tan facilmente de su esplendor? Era un asunto al que 
no le encontraba facil solucion. El tema de la decadencia de 
Espana esta presente en casi todos sus escritos. Se ocupa de 
él, de un modo mas directo, en la Oracién apologética, en la 
Disertacién sobre el medo de formar unas instituciones de 
Derecho en Espana, en el Dictamen. fiscal y—muy particular- 
mente—en el Discurso sobre el modo de escribir y mejorar 
la Historia de Espana. 

Sainz Rodriguez dice que, «desde el dia en que los libe- 
rales del siglo XIX reconocieron como precedente suyo el mo- 
vimiento de las Comunidades, casi todos los libros que se 
ocupan de la decadencia espanola sefalan como el periodo 
de maxima prosperidad y grandeza el reinado de los Reyes 
Catdlicos» (93). No hace falta esperar a los liberales del si- 
glo XIx para constatar una tal afirmacion. Lo habia dicho 
antes Forner: «Fernando el Catélico fue el creador de la 
prosperidad que gozaron sus inmediatos sucesores» (94). 
Efectivamente, casi todas las empresas llevadas a cabo por 
los dos primeros Austrias no son mas que consecuencias de 
las premisas planteadas por los Reyes Catdlicos: las guerras 
de Italia, la conquista de América, las luchas religiosas en 
Europa, son los caminos trazados por la politica derivante 
de la union de Aragon y Castilla en las personas de Don 
Fernando y Dona Isabel. 

Y también antes que Picavea (7 1899) y que Costa (1846- 
1911) sitia don Juan Pablo Forner los comienzos de nuestra 
decadencia en los primeros reinados de la Casa de Austria. 
Carlos I y Felipe II no supieron imitar a Don Fernando «en 
la prudencia y en saberse detener en lo conveniente» (95). 
Asi aceleraron la ruina de aquel imperio que Don Fernando 


(93) SAINZ RODRIGUEZ, P.: La ewvolucién de las ideas..., pag. 33. 

(94) Instituciones de Derecho, Ms, IV, fol. 203. «En los dias de los 
Reyes Catélicos se hizo culta Espafia, rica y poderosa, industriosa y 
respetada en todo Occidente.» Discurso sobre la Historia, pag. 87. Hxe- 
quias, pag. 71. 

(95) Discurso sobre la Historia, pag. 86. 
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les dejé delineado y labrado en parte. El «austracismo» es- 
bozado por Picavea lo consideraba ya don Juan Pablo como 
una de las causas de la ruina del imperio espanol. Es cierto 
que las empresas de Carlos I llenaron de «espanto al mun- 
do y de admiracién a la posteridad», pero se puede dudar si 
su reinado «fue tan prospero para sus reinos como favorable 
a la gloria personal del Principe» (96). El esplendor del 
reinado de Carlos I es mas aparente que real. Sus vasallos 
le adoraban porque «no previeron la triste herencia que de- 
jaba» (97). Es una amarga desilusién comprobar que «el ori- 
gen de nuestra decadencia anduvo envuelta en parte en los 
sucesos que hicieron llegar a lo sumo nuestro poder» (98). 

La grandeza de Espana consistid en haber dominado al 
mundo y en la adquisicion de un imperio en cuyos dominios 
no se ponia el sol, pero «ahora sufre Espana muchas conse- 
cuencias de aquella enorme dilatacidn de dominios» (99). 
Las guerras en Europa y la conquista de América produje- 
ron a la larga la decadencia politica de Espana, porque to- 
das estas guerras fueron «sostenidas a costa de las dos Cas- 
tillas» (100). Pero Forner encuentra alguna disculpa para 
estos monarcas: «Cualquiera que tenga algun conocimiento 
de los grandes intereses en que se vio envuelta esta monar- 
quia todo el tiempo que dur6 en su trono la dinastia austria- 
ca, conocera facilmente que sus monarcas debian en algun 
modo desatender la felicidad interior para acudir a las urgen- 
cias de fuera, ya cuando se ampliaban los términos del im- 
perio, ya cuando se trataba de sustentar en pie el edificio 
combatido fuertemente por todas partes. El peso de la gran 
maquina cargaba todo sobre la metrépoli, y a la manera que 
la demasiada abundancia del fruto esteriliza a veces el 


(96) Discurso sobre la Historia, pag. 91. 
(97) Ibidem. 

(98) Ibidem, pag. 92. 

(99) Ibidem, pags. 92-93. 

(100) JIbidem, pag. 92. 


328 


tronco que lo nutre, desustanciado al fin por exceso de fez 
tilidad» (101). 

Aparentemente Carlos I dejé a Espafia en una prosperi- 
dad envidiable: «Dejé a Espafia poblada, opulenta, sabia, he- 
cha el emporio del comercio de Europa y atin del Oriente, y, 
sin embargo, esta misma prosperidad ocultaba en si las se 
millas de las dolencias que después nos consumieron y aca- 
baron» (102). 

Estas dolencias o causas de nuestra decadencia, a juicio: 
de Forner, fueron muy diversas. He aqui el elenco que él 
mismo nos ofrece (103): 


1. El rencor universal de Europa contra la naci6on for- 
midable. 

2. Las guerras continuas de Holanda y Flandes que ab- 
sorbieron todas las tropas de Espana. 

3. La debilidad de la metrépoli por tener presidiadas y 
guarnecidas provincias muy dispares y distantes. 

4. La ambicion de Felipe II, que por fomentar discor- 
dias en toda Europa, o para conservar quietos sus 
estados, 0 como quieren otros, para sojuzgar los aje- 
nos, derramo por ella todo el erario con prodigalidad 
nunca vista. 

5. La ruina de nuestro comercio, nacida de esta prodi- 
galidad y de nuestro descuido por vernos poseedores 
del oro y plata (104). 

6. La despoblacién de esta triste peninsula por las emi- 
graciones a Italia y América (105). 

7. El escaso fomento de los labradores y artifices. 


(101) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 203. 

(102) Discurso sobre la Historia, pag. 93. 

(103) Ibidem. 

(104) Forner explica la ruina del comercio espaficl por haber Feli- 
pe II dado entrada en 1569 al comercio de extranjeros. <Asi nuestro 
dinero habia de ir a parar necesariamente a las manos de nuestros 
proveedores.» Discurso sobre la Historia, pag. 114. 

(105) Otra de las causas de esta despoblacién fue la expulsi6n de 
los moriscos, «por causas de religidén mal entendida». Discurso sobre 


la Historia, pags. 100-101. 
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8. El lujo deplorable que nacié de nuestra riqueza y ayu- 
dé a nuestra perdicién cuando ya no éramos ricos. 

9. La deficiencia de la legislacion. Y esta es, a su jui- 
cio, la causa principal de nuestra decadencia. 


Carlos I, ocupado en dar leyes al mundo entero, no en- 
contr6é proporcién bastante entre los afanes de sus empre- 
sas para ordenar las leyes de la naciOn conquistadora. A Fe- 
lipe II le tocaba haber prescrito a la metropoli una legisla- 
cién tal, que dando a aquella la robustez y vigor competentes, 
pudiese sostener sin desfallecimiento propio la gran mole de 
los dominios que cargaban sobre ella. Pero, Felipe IJ, que 
pudo ser legislador, se content6 con ser recopilador: «No ha 
conocido Espafia siglo mas sabio que el de Felipe I, ni 
el cuerpo del Estado se ha hallado nunca en mejor propor- 
cidn para consolidar su poder y prosperidad interna. Obra 
son de la legislacion estos beneficios y, sin embargo, la nueva 
recopilacién no contuvo la caida de la monarquia»... (106). 
Lo que hacia falta era una legislacion nueva, no una re- 
copilacion de las leyes ya anticuadas y en desuso. 


Esta deficiencia de la legislacién se advierte, de un modo 
particular, en las leyes emanadas especialmente para Amé- 
rica: «Aquella tumultuaria legislaci6n de América formada 
sin plan, sin conocimiento, sin mas designio que acudir a lo 
que ocurria» (106 bis). 


Por todas estas causas, complexivamente consideradas, 
«en poco mas de dos siglos se vio levantar y caer una de las 
mayores monarquias que han existido sobre la tierra» (107). 

Ahora bien, ;dénde posee Espafia una Historia en que 
se expliquen con imparcialidad todas estas grandezas y mi- 
serias de nuestra Patria? Y es preciso escribirla para que, 


viendo cuales han sido los motivos de nuestra decadencia, 
podamos ponerles remedio. 


(106) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 207. 
(106 bis) Discurso sobre la Historia, pag. 93. 
(107) Ibidem, pag. 94. 
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7. La conquista y civilizacién de América. No se olvida 
don Juan Pablo de esta empresa grandiosa realizada por 
Espana en la época de su grandeza. Ya hemos visto que la 
conquista de América es para él uno de los factores que 
contribuyeron a nuestra decadencia, sobre todo econdmica, 
aunque parezca lo contrario. Se pregunta estupefacto: «; Por 
‘cual fatalidad sucediO que todo su oro y plata enriqueciese 
‘el resto de Europa, siendo nosotros el instrumento de la pros- 
peridad ajena?» (108). Hemos visto también que otra de las 
causas de esta decadencia fue la «tumultuaria legislacién 
de América». Ahora bien, el fracaso de la legislacién de In- 
dias hay que atribuirlo a que eran «leyes parciales que se 
formaban para remediar dafios y abusos que nacian de la 
‘Constitucién publica, y, por consiguiente, lejos de remediar, 
aumentaban los pleitos y los delitos» (109). 

Aunque la conquista de América haya jugado una carta 
decisiva en nuestra ruina politica y econdmica, don Juan 
Pablo no renuncia a esa gloria de Espana. Al contrario, la 
defiende de las acusaciones de propios y extrafos. Tiene en 
las Hx€quias unas paginas maravillosas en las que, por boca 
-de nuestros cronistas de Indias—soldados y cronistas en una 
‘pieza—va refutando, punto por punto, las acusaciones de la 
leyenda negra. 

En el cortejo finebre de la Lengua castellana, en el que 
recoge Forner, en sintesis admirable, todas las glorias de la 
-civilizacién espafiola de todos los tiempos, hace desfilar «la 
larga familia de libertos que con velos blancos en las cabe- 
zas indicaban el beneficio que habian merecido a nuestra 
lengua, sacandolos de la rudeza que por largos siglos los 
‘oprimié en dura y lastimosa esclavitud» (110). Y véase cémo 
recrimina la actitud del Padre Bartolomé de las Casas, des- 
‘favorable a la obra espafiola en América: «Esta porcién 
de la comitiva del funeral habia padecido grandisima opo- 


(108) Discurso sobre la Historia, pag. 101. 
(109) Ibidem. 
(110) Haxequias, pag. 156. 
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sicién de parte de Bartolomé de las Casas, cuyo genio ar- 
diente, inflexible, no contento con haber alborotado las 
Cortes de Carlos V y Felipe II sobre lo que él llamaba injus- 
ticia de la conquista del Nuevo Mundo, quiso también pertur- 
bar el Parnaso, clamando que tal acompanamiento antes se- 
ria ignominioso que honroso a Espafia, cuya gloria padecia. 
feisimo e indeleble borrén por las crueldades inauditas que 
en la conquista se habian usado con aquellas simples y mi- 
serables naciones» (111). 

Don Juan Pablo enfrenta en el imaginario Parnaso, di- 
vididos en dos bandos enfurecidos, a los defensores y a los 
detractores de la obra espafnola en América. El grupo de los: 
detractores va capitaneado por el propio Bartolomé de las 
Casas; y el de los defensores por el humanista Juan Ginés. 
de Sepilveda (1490-1570), que expuso una doctrina contraria. 
a las tesis lascasianas (112): «Hizole frente alli también, 
como en Espana, la gran doctrina y elocuencia de Juan Gi- 
nés de Sepulveda, y renovandose la disputa con ardor, se 
dividid en bandos toda Ja flor de los fildsofos del Parnaso, 
impugnando y defendiendo la conquista cada uno por los 
principios del sistema que habia jurado» (113). Al lado de: 
Ginés de Septlveda coloca a Platén, Aristételes, Cendén, 
Grocio, Locke, Barbeyrac. Y junto a las Casas se sitian Mel-- 
chor Cano, Francisco de Vitoria, José de Acosta, Robertson 
y Raynal, juntamente con otra turba de modernos, especial-- 
mente franceses... 

Esta apologia de la conquista de América se dirige prin- 
cipalmente contra Raynal (1713-1796) (114), el cual «furio- 
so y con impetu de bacanal, brotando fuego por los ojos y 
espumarajos por la boca, y mintiendo desvergonzadamente, 


(111) Hxequias, pags. 156-157. 
(112) SEPULVEDA, G. DE: Apologia pro libro de justis belli cau-- 
sis,, 1550. 


(113) Hxequias, pag. 157. 
(114) RAYNAL, G.: Histoire philosophique et politique des établisse- 
ments et du commerce des Européens dans les deux Indes, Amster- 


dam, 1770, En esta obra condena arbitrariamente la colonizacién de 
Espafa en América. 


Saz 


hizo salvajes a los espafioles, y a los americanos cultisimos 
y de costumbres irreprensibles, para cargar sobre aquéllos 
la abominacién y sobre éstos la lastima, en controversia de 
tanta perplejidad. Sus calumnias llegaron a tal término que, 
enfadado Quevedo con la insolencia del insensato declama- 
dor, inst6 a Apolo para que, puesto que ponderaba tanto las 
instituciones de aquellos antiguos salvajes, le diese el gusto 
de enviarle a establecer una catedra de filosofia entre los 
caribes, con obligacion de ensenarla en cueros y de salir a 
caza de europeos para proveer a su despensa» (115). 


Tan exageradamente evidentes son, a su juicio, las ca- 
lumnias del Padre Las Casas y de Raynal, el «calculista», 
referentes a las atrocidades que achacaban a los espanoles, 
que ni tiempo material de realizarlas habrian tenido los 
conquistadores; pues «a duras penas llegarian a tres mil los 
primitivos conquistadores de ambas Américas» (116). No 
niega que en la conquista se cometieran atropellos porque 
esto es lo comtin en todas las guerras: «La conquista fue 
como han sido todas las conquistas: matando, quemando, 
destruyendo, robando; pero en esta parte nada se vio en 
América que no se haya visto y se vea en la humanisima 
Europa, donde, de muchos siglos aca, no habra pasado un 
aho sin que el hierro y el fuego hayan hecho casi diaria- 
mente lo que por ultima vez vio la América espafiola en los 
pocos anos de su debelacién» (117). Y ;por qué extrafarse, 
continia el malhumorado extremeno por boca del no menos 
malhumorado Bernal Diaz del Castillo, de que en América se 
hayan cometido atropellos si mucho peores los estamos pre- 
senciando en Europa, y por obra de los mayores declama- 
dores de la tolerancia y de los sentimientos humanitarios; 
es mas, en América se ha conseguido vivir muy pronto en 
paz; cosa que no ha sucedido nunca en Europa. Oigamos este 
parrafito, puesto en boca del valeroso Diaz del Castillo: 


(115) Hxequias, pag. 158. 
(116) Ibidem, pag. 159. 
(117) Ibidem, pag. 160. 
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«Las regiones donde yo combati han durado desde entonces: 
en paz profunda; en Europa se ha peleado sin cesar, se pelea y 
se peleara con encarnizamiento feroz por los mismos fines y 
con los mismos accidentes que se peleé en Otumba y se asol6 
Méjico. ,A qué, pues, estos bachilleres de filosofia van a desen- 
terrar nuestros huesos después de tres siglos, para saciar en 
ellos su rabia de maldecir, teniendo tan a mano guerras peren- 
nes en la doctisima y cultisima Europa, acompafiadas de los 
mismos destrozos, esclavitudes, rapifias, desolaciones, atenta- 
dos y atrocidades que nos achacan? 

Pues en cuanto a las causas justas para hacer la guerra, ye 
quisiera que me dijeran estos politicones si hay mas justicia 
en que por el insulto hecho a un barco cargado de zarzaparri- 
lla mueran ochenta o cien mil europeos, arrancados a sus cam- 
pos, a los talleres, a los hogares, a sus familias, que la hubo en 
sojuzgar gentes que apenas vivian para otro fin que para co- 
merse unos a otros. Quisiera que me dijeran si el género hu- 
mano ha logrado mas ventajas con las guerras de Europa que 
con la conquista de América; si es mas perjudicial aniquilar la 
barbarie que degollarse hombres no barbaros por servir a la 
ambici6n o a la vanidad, que han sido, por lo comtn, el derecho 
de gentes de Huropa» (118). 


Otra de las acusaciones, iniciada ya por el Padre las 
Casas, es la de la reparticidn de los Indios en encomiendas, 
que segun el fraile dominico fue la causa principal que oca- 
sion6 la despoblacién de América, y la que dio motivo a las 
extorsiones y crueldades de los espafioles. Véase cOmo For- 
ner retuerce el argumento: 


«Pero saliéndole al encuentro un jurisconsulto tudesco, le dijo 
que mientras hubiese feudos y barones en Alemania, y compra 
de negros en Inglaterra, era menester no chistar sobre las en- 
comiendas de América» (119). 


Y, una vez mas, hace resaltar con un humor inigualable, 
la contradiccién palpable entre las doctrinas humanitarias 
ensefadas por la Ilustracién y las obras realizadas por los 
que se decian ilustrados: 


(118) Haxequias, pags. 160-161. 
(119) Ibidem, pag. 161. 
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«Quevedo apreté6 entonces los pufios de su agudeza e hizo 
una solemne rechifla de Raynal y de su comitiva, diciéndoles. 
que ciertamente las desengafiadas doctrinas del siglo XviII ha- 
bian acarreade el secreto especialisimo de hacer la guerra sin 
matar, quemar ni esclavizar, y digalo el inmortal Federico, 
aquel monarca filésofo, que en beneficio de la humanidad, des- 
pués de escribir contra Maquiavelo, estuvo siete afios continuos. 
derramando sangre humana, para probar con las bayonetas que 
tenia derecho a esclavizar a los moradores de una pequefiisima 
parte de la parte mas pequefia de las cuatro en que esta divi- 
dida la tierra; es verdad que esta guerra, dirigida a dominar 
en treinta leguas de la deliciosa Alemania, dur6é mas afios que 
los que se tard6 en subyugar el Nuevo Mundo, y lo es tam- 
bién que cost6, por lo menos, tanta carniceria como la conquis- 
ta de dos vastisimos imperios... Pero Federico era filésofo y 
poseia salvaconducto para que en él fuese gloriosa la huma- 
nidad» (120). 


Este es, en sintesis, el pensamiento forneriano acerca 
de la obra de Espana en América, que él levanta, por boca 
de Apolo, a norma general de toda obra civilizadora: 


‘# 


2. 


Mejorar la especie racional siempre es laudable, aun- 
que sea a costa de afligirla por algtin tiempo. 
Obligar al barbaro a que no lo sea, cuando su barba- 
rie es perniciosa e ignominiosa al linaje humano, na- 
die, sino quien ame la barbarie, lo tendra por delito. 
La ley natural no se cumpliria si no fuese licito sa- 
car de su error a los que han degenerado de su es- 
pecie con dafno de sus semejantes. 

Los Soberanos tienen como primera obligacién el 
celar que las leyes de la naturaleza no padezcan de- 
trimento. Este fue el escalén primero que los subid 
a la soberania. A ellos incumbe hoy el cuidado de que 
ninguna nacién ose quebrantar las leyes de la na- 
turaleza humana, porque a ellos se les encomend6 la 
potestad de hacer que los hombres no vivan como 


fieras (121). 


(120) Haxequias, pags. 161-162. 
(121) Ibidem, pag. 163. 
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En definitiva, la obra espafiola en América fue mas 
beneficiosa para sus habitantes que para la Metropoli; por 
eso los «americanos concurrieron a la pompa de las exe- 
quias, no forzados, ni a guisa de galeotes, sino contentisi- 
mos y rebosando agradecimiento, porque cada uno de ellos 
se consideraba ya exento del riesgo de que le arrancasen el 
corazon ante un idolo horrendo, o de ser cazado para servir 
de manjar a un rancho de canibales» (122). 


Después de esta exposicién sucinta de la colonizacion de 
América se lamenta de que no se tenga en Espana una His- 
toria en la que se exponga todo esto con objetividad: 


«De las cosas de América es infinito lo que hay escrito en 
nuestra lengua; pero aun se desea una buena Historia. Los 
“progresos de aque! mundo piden examen singular que no es de 
mi intento como no lo son los de las demas provincias. En ge- 
neral se puede decir que la ilustraci6n de las cosas de Indias se 
ha debido mas al estudio de personas particulares que a la 
obligacién de los historiadores de titulo y sueldo» (123). 


(122) Hxequias, pag. 163. 
(123) Discurso sobre la Historia, pag. 121, nota 9. 
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CAPITULO Ix 


La HisTorRiA COMO CIENCIA Y COMO ARTE 


I.—Cualidades del historiador 


En la exposicién de la historia de la Historiografia es- 
panola ya han aparecido muchos de los requisitos que For- 
ner exige al historiador. 


Ante todo, quien quiera desarrollar dignamente la tarea 
de historiador es preciso que tenga vocacion para ello. Para 
escribir la historia no basta tener buenas dotes de escri- 
tor. Es preciso algo mas. Hay que tener vocacién. La vo- 
eacion del historiador, dice José Cepeda (1), es la resultante 
de una actitud humana que quiere hallar sentido a unos 
hechos cuyo protagonista es el hombre. Esta vocacién no 
es facil. No es dificil, ciertamente, ser noticiero, pero si 
lo es el ser buen historiador: «Es cierto que es infinitamen- 
te mas facil ser noticiero que historiador» (2). También el 
Padre Feijoo sabia distinguir entre el historiador de verdad 
y el compositor de «historias gacetales» (3). La historia no 
consiste en referir noticias o hechos desenlazados, «sino en 


(1) CEPpEDA, J.: <El providencialismo en los cronistas de los Reyes 
Catélicos», Arbor, nam. 59 (1950), pag. 177. 

(2) Haxequias, pag. 90. 

(3) Ferisoo, B.: Teatro critico, IV, pags. 190, 281-282. 
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retratar hombres, naciones y siglos» (4). Y esto no es em- 
presa facil. 

Forner tiene para con el historiador un cumulo tal de 
exigencias que apenas se podra encontrar alguien capaz de 
colmarlo. Ante todo debe poseer estas cuatro cualidades, 
como base o punto de partida para el recto desempeno de 
su funcion: 


1. Ingenio «para ordenar y disponer las materias de 
modo que resulte un todo perfecto y acabado en su 
clase, donde todas las cosas vayan conexas, claras y 
bien distribuidas». 

2. Imaginacion «para pintar los hechos, los hombres, 
las naciones, los seres que tengan enlaces necesarios, 
convenientes u oportunos con el sujeto de la histo- 
ria». 

3. Jwuicio «para elegir, pesar, ponderar y dar a cada 
cosa la sazon que le corresponde». 

4. Facundia «para que en la expresién de las locucio- 
nes aparezcan los objetos con la misma fuerza y ver- 
dad que los concibe la fantasia» (5). 


Coincide Forner en estas exigencias con el Padre Juan 
Andrés, quien afirma que «sin mente vasta, severo juicio, 
sutil ingenio y brillante imaginacién» (6) no se podra ja- 
mas escribir una verdadera historia. 

Todas estas cualidades las resume don Juan Pablo en 
una sola: capacidad intelectual: «Sin grandisimo vigor en 
el entendimiento no puede haber grandes historiadores» (7). 
Este «grandisimo vigor» intelectual le dara al historiador 
aquella «discrecion y sabiduria» que Fernan Pérez de Guz- 
man consideraba imprescindibles para escribir la Historia; 
«discrecion y sabiduria» que Forner hace suyas (8). 


(4) Haequias, pag. 118. 

(5) Discurso sobre la Historia, pag. 56. 

(6) Citado por Forner en Discurso sobre la Historia, pag. 58. 
(7) Ibidem, pag. 58. 

(8) Observaciones, § 2, Discurso sobre la Historia, pag. 31. 
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Y descendiendo al campo concreto de las obligaciones, 
exige al historiador, ante todo, que sea veraz e imparcial. 
Porque la verdad e imparcialidad «son los dos polos de la 
Historia» (9). Y por lo mismo que la veracidad e imparcia- 
lidad son el punto de equilibrio de todo el cuerpo de la 
Historia, es dificil mantenerse en su justo medio, «porque la 
pasion y la parcialidad guian la pluma de los historiadores. 
Cada uno acomoda los hechos a sus ideas 0, a mas no poder, 
los interpreta del modo mas favorable a su sistema o par- 
tido» (10). Como diria Fray Jerdnimo de San José, el pri- 
mer escollo donde no pocas veces zozobra el que navega en 
el golfo de la Historia, es el desordenado afecto con que se 
ama, buscando no la verdad y memoria de las cosas que 
escribe, sino la estimacidn y memoria de si mismo (11). 
Este amor desordenado tiene facil presa en las cosas de la 
propia patria. El espiritu nacionalista es el que mas se in- 
terfiere en la imparcialidad y veracidad del historiador: 
«Son muy raros los que aciertan a desprenderse de las pre- 
ocupaciones nacionales» (12). Por eso fustiga la patrioteria 
de los historiadores espafioles de los dos Ultimos siglos: «Los 
pocos historiadores nuestros que han escrito de estos dos 
ultimos siglos han sido mas bien abogados de los abusos, 
que relatores imparciales y desinteresados» (13). Si es mala 
la leyenda negra, no es mejor la leyenda blanca. Ejemplos 
tipicos de este sectarismo los ve en Sandoval y en Robert- 
son: «Todo es heroico en Carlos V, segin Sandoval, todo 
sérdido y horrible, segiin Robertson. Uno y otro faltan al 
oficio del historiador, porque uno dice menos y otro dice 
mas de lo que debia; o lo que es mas cierto, porque los 
dos copian mal al héroe» (14). 

(9) Observaciones, § 2. 

(10) Ibidem. 

(11) SAN Josk, Fr. J. de: El genio de la Historia, pag. 213. 

(12) Hxequias, pag. 113. Por el mismo tiempo que Forner escri- 
bia también Hervas y Panduro (Historia de la vida del hombre, Ma- 
drid, 1789, III, pags. 85-86) que <una historia nacional es el peligro 
mas grande que puede sufrir el mundo de las letras». 


(13) Discurso sobre la Historia, pag. 95. 
(14) Ibidem, pag. 107. 
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Otra de las causas de la parcialidad suele ser el amor 
mal entendido a la religién, que ve peligros para ella en la 
exposicién de la verdad y por el excesivo apego a ciertas 
«credulidades que inspira el demasiado, si bien disculpable, 
afecto a la religion» (15). 


El historiador ha de llevar a cabo su cometido «sin los 
intereses del odio, del amor, del partido. Quien no se rija 
por esta norma sera un esclavo de sus preocupaciones» (16). 


Otra de las causas que mas influyen en la parcialidad 
de los historiadores es la adulacién. Haciendo suyas las con- 
diciones que Fernan Pérez de Guzman indica como esen- 
ciales para escribir la Historia, Forner pide que las obras 
historicas no se publiquen «viviendo el rey o principe en 
cuyo tiempo o sefiorio se escribe» (17). Porque es mas facil 
ser imparcial cuando no se temen las iras de los grandes: 


«La posteridad ya libre 
rasga la lisonja, el velo 

y reparte inexorable 
aplausos y vituperios» (18). 


La veracidad exige al historiador no solo «no decir co- 
sas falsas», sino, ademas, «no omitir las verdaderas» (19). 
No debe caer en la hipercritica que duda de todo, pero ha de 
tener la «maxima escrupulosidad, juicio y pulso... para 
ajustar los hechos a la medida de la verdad, o acercarlos a 
los limites de la mayor verosimilitud» (20). Forner no es 
hipercritico; no excluye de la historia todo aquello que no 


(15) Discurso sobre la Historia, pag. 74. 

(16) Oracién apologética, pag. 131. «El historiador debe ser un 
juez sabio, sin padre ni madre, sin patria, sin nacién y sin fanatismo 
religioso.» HERVAS Y PANDURO: Historia de la vida del hombre, II 
pagina 222. 

(17) Discurso sobre la Historia, pag. 31. 

(18) Carta del tonto de la Duquesa de Alba, BAE, tomo LXIII, 
pagina 347. 

(19) Discurso sobre la Historia, pag, 60. Es el aforismo ciceronia- 
no: «Primam esse legem historiae ne quid falsi dicere audeat, deinde 
ne quid veri non audeat». De Oratore, 1, II, cap. XV. 

(20) Haxequias, pag. 113. 


’ 
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se pueda probar con documentos. Deja un margen bastante 
amplio para lo verosimil. El historiador puede exponer sus 
opiniones, sus puntos de vista, mientras sean verosimiles, 
mientras no se opongan a la informacidn documental exis- 
tente. Como diria don Luis Cabrera de Cordoba, «asi se 
escribe lo verosimil, que se saca de los efectos, y de algunas 
circunstancias y manera de hacer los negocios y ejecutar 
las jornadas» (20 bis). 

Otra de las obligaciones del historiador estrechamente 
ligada con esos dos polos de la Historia que son la veraci- 
dad e imparcialidad, es la diligencia que ha de poner en la 
investigacién (21). Esta diligencia encontrara una gran 
ayuda en la sagacidad del historiador, esa especie de sex- 
to sentido que lleva a dar con los documentos y las fuentes 
hist6ricas en los sitios mas impensados (22). 

Pero con todas estas cualidades y obligaciones, el his- 
toriador no estara atin en grado de escribir una Historia 
con todos los requisitos de tal. A todo eso es preciso afadir 
unas buenas dotes literarias. Ante todo, ser elocuente (23). 
En apoyo de esta afirmacion trae un testimonio de Ciceron: 
«Cicerén dijo muchas veces que el cargo de historiador era 
propio de hombres elocuentisimos. Lo propio y peculiar del 
orador es escribir la Historia. Estoy por decir que es la ma- 
yor ocupacion suya» (24). Si el historiador quiere que su 
obra sea algo vivo, no un mero esqueleto de hechos desen- 
lazados, es preciso que sea, al mismo tiempo, poeta, politico 
y fildsofo: 


«Queremos que el historiador imite al poeta en el modo de 
expresar con novedad hechos que no puede fingir, y en el arte 
dificil de retratar con propiedad y excelencia los caracteres de 
las personas. Queremos que se iguale al politico en la averigua- 


(20 bis) CABRERA DE CORDOBA, L.: De Historia, para escribirla y 
entenderla, Madrid, 1948, pags. 30-31. 

(21) Discurso sobre la Historia, pag. 70. 

(22) Ibidem, pag. 61. 

(23) Ibidem, pags. 57, 61. 

(24) Ibidem, pag. 60. CICERON, M. T.: De Oratore, 1, LI, cap. XIV. 
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cién de las causas de los hechos que cuenta. Queremos que se 
convierta en fildsofo para reflexionar y deducir documentos 
utiles sobre estos mismos hechos» (25). 


También en estas exigencias coincide Forner con el Pa- 
dre Juan Andrés. Seguin el docto jesuita exilado en Italia, 
el historiador, por estar ligado a los hechos, no tiene liber- 
tad para expresarlos como quiera; pero esta esclavitud la 
sabra orillar el historiador gracias al nwmeén inspirador que 
lo iguala a los poetas (26). En cambio, el Padre Feijoo no 
quiere que el historiador se parezca al poeta. Su estilo no 
debe cefiirse ni a la vulgaridad ni a la poesia, sino que ha de 
ser algo intermedio, «distante del graznido de los cuervos 
y del canto de los cisnes» (27). 


Todas las cualidades y obligaciones que Forner exigia al 
historiador estan admirablemente sintetizadas en este parra- 
fo de Cabrera de Cérdoba, que, sin duda, Forner conocia: 


«Son, pues, las buenas partes de un historiador tantas y las 
de legitima y perfecta historia, que si bien se supiese y enten- 
diese bien la dificultad que tiene para hacerla tal, habria me- 
nos atrevidos de temerarios, a quererlo ser y sSerlo. Ha de sa- 
ber buenas letras, tener lecciédn de las divinas, ser docto en las 
antigiiedades, practico en el mundo y que le haya peregrinado, 
exercitado en todas materias, principalmente de estado, inte- 
ligente en las cosas de la guerra, hombre 4ulico, versado en los 
negocios publicos y gobiernos de reinos, provincias y pueblos, 
inquiridor de los hechos ocultos, Meno de sentencias y dichos 
graves, instruido en ejemplos, erudite, elocuente, grave, entero, 
severo, urbano, diligente, medido, estudioso, de gran seso, bon- 
dad, y justicia, varén realmente bueno para que ni dé ni quite 
mas de lo que conforme a razén toca a cada uno; ejercitado en 
el escribir con ingenio acomodado, e inclinade de lo alto para 
historial, hacienda con que vivir, que ni espere ni tema, cono- 
cedor de lo bueno y de lo malo que hay en los escritores, con 
perfecta prudencia, tanta en el decir como en el callar, modera- 
cidn en sus efectos, buena eleccién en todo, fortaleza en su 


(25) Discurso sobre la Historia, pag. 57. 
(26) ANDRES, J.: Origen, progresos..., pag. 52. 
(27) Fersoo, J. B.: Teatro critico, IV, pag. 190. 
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animo para decir la verdad y su parecer, igualdad en el contar 
las cosas dignas de ser alabadas o reprendidas» (28). 


Y todas estas cualidades se han de reflejar en la obra 
historica con naturalidad, sin afectacién: «Y lo que es so- 
bre todo arduo, queremos que sin afectar elegancia, poli- 
tica ni filosofia, sea elegante, sea fildsofo y sea politico; 
cuando menos parezca que lo es» (29). Quien posea todo esto 
se podra considerar capaz de escribir una Historia que me- 
rezca el nombre de tal. 


Todas estas normas se refieren al historiador en general. 
Pero puede plantearse la cuestiOn acerca de quién sea mas 
apto para aplicar todas estas normas, si un individuo par- 
ticular o un cuerpo o Academia de sabios. Vamos a ver a 
continuacién que don Juan Pablo se inclina por el autor 
unico. La Historia debe ser redactada por un solo individuo, 
aunque le puedan ayudar otros en la investigacion. 


I1.—La Academia no es apta para escribir la Historia 


Fundandose en una experiencia de mas de medio de siglo 
de existencia de la Academia de la Historia, Forner lanza 
una dura acusacién: «Las Academias son inttiles para escri- 
bir la Historia» (30). Esta inutilidad de las Academias se 
refiere, naturalmente, a la redaccién de la Historia. Sabe 
apreciar, por otra parte, la utilidad e incluso necesidad de 
la Academia de la Historia para investigar y compilar he- 
chos, «para buscar y conservar los fragmentos; pero las 
Academias no sirven en modo alguno para formar un cuer- 
po perfecto de Historia»; porque entre una compilacién y 
una historia, «hay la misma diferencia que entre un edificio 


(28) CABRERA DE CORDOBA, L.: De Historia..., pags. 30-31. 

(29) Discurso sobre la Historia, pag. 57. 

(30) Ibidem, Ms. I, IV, fol. 8. Este parrafito no esta en el Discur- 
so publicado por D. L. Villanueva. 
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y los materiales de ese mismo edificio amontonados en una 
plaza o almacén» (31). 

La razon fundamental de esta inutilidad de las Acade- 
mias radica en la falta de uniformidad de las obras en que 
intervienen muchas manos. El disefio de una Historia, puede 
ser formado por muchos, corregido, mejorado y perfecciona- 
do, pero «la debida ejecucién no es don de muchos»: «Es 
casi imposible que la concurrencia de muchos pueda produ- 
cir una Historia que no sea desigual, desproporcionada y 
monstruosa en las cosas, en el orden y en el estilo» (32). 
La Academia de la Historia no debe desaparecer, porque tie- 
ne una gran misiOn que cumplir, a saber, «purificar los ma- 
teriales para que pasen al que ha de labrar el edificio de la 
Historia» (83). La falta de esta Academia «hizo las historias 
de los tiempos antiguos inciertas y contradictorias en mu- 
chos puntos, porque los cronistas se veian obligados a ha- 
cerlo todo ellos. Una Academia puede y debe atender a esta 
empresa que no puede ser ejecutada sino por muchos y au- 
torizados para ello» (34). 

La fundacion de la Academia hubiera sido una cosa estu- 
penda si se hubiera limitado a su cometido propio. Pero 
redundo en perjuicio de la Historiografia espanola porque 
absorbi6 en su favor las pensiones reservadas a las plazas 
de cronistas. Contra esta supresién de las plazas de cronis- 
tas en favor de la Academia se rebela nuestro malhumorado 
extremefo, contra esto grita (85). Lo que realmente le in- 


(81) Discurso sobre la Historia, fols. 11-12. 

(32) Discurso sobre la Historia, pag. 56. «Convencida de esto la 
Academia se dedicd, por estatuto, a la formacién de unos Anales y a 
la de un Diccionario Histérico Universal.» Ibidem, pag. 62. 

(83) Ibidem, pag. 63. Alude aqui Forner al lema de la Academia 
de la Historia: «Purificar y limpiar la (historia) de nuestra Espafia 
de las fabulas que la deslucen, e ilustrarla de las noticias que parez- 
tan mas provechosas.» Hstatutos de la R. A. de la Historia, art. 1. 
Cfr, SANCHEZ ALONSO, B.: Historia de la Historiografia espanola, III, 
pagina 71. 

(34) Ibidem, pags. 63-64. 

(35) En 1744 asigno Felipe V a la Academia de la Historia la sub- 
vencién de las plazas de cronistas entonces vacantes, que eran todas 
menos la del cronista de Indias, que por entonces poseia Herreros de 
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teresa es que se restauren las plazas de cronistas, pero sin 
que se suprima la Academia de la Historia. Las plazas de 
cronistas fueron siempre Utiles a Espafia. He aqui bien elen- 
cadas y explicadas sus utilidades: 


A 
2. 


La naciOn no carecia de historiadores. 

Se mantendria y aumentaria el crédito de las letras 
humanas sin las cuales rara vez es gloriosa una na- 
cidn. Y la razon de esto es que muchos jévenes se 
dedicarian a las letras para conseguir esos puestos 
que eran antiguamente una distincién honorifica, y 
aunque no lograsen el puesto, la Patria tendria hu- 
manistas. Esto lo demuestra la experiencia: la serie 
de los cronistas, desde Fernando el Catdlico, es una 
serie de hombres doctos no interrumpida en la con- 
tinuacion de cerca de tres siglos: Antonio de Nebri- 
ja, Florian de Ocampo, Ambrosio de Morales, Loren- 
zo de Padilla, Juan Ginés de Septlveda, Juan Paez 
de Castro, Pedro de Valencia, Prudencio de Sando- 
val, don José Pellicer, don Luis de Castro, Luis de 
Cabrera, Jerénimo de Zurita, Lupercio y Bartolomé 
de Argensola, Zayas, Dormez, Antonio de Herrera, 
Antonio de Leon Pinedo, Solis, etc., son nombres que 
mantuvieron ilustre el nombre de nuestra Patria y 
de nuestra literatura mientras hubo plazas de cronis- 
tas en Espafia. Con su extincion, se acabo la raza de 
estos grandes hombres, porque los que se dedican a 
las letras no tienen otro modo de vivir. 

Ahora bien, la Academia no llena este vacio por- 
que el titulo de académico es mas un honor que un 
destino. No son hombres puestos alli para trabajar 
tnicamente en la Historia porque cada uno tiene su 
empleo o cargo. No se consagran a las letras para ser 


Ezpeleta; a éste atin le sucedié en el mismo cargo el P. Sarmiento. 
Y, finalmente, en 1755, también la subvenci6n del cronista de Indias 
pas6 a la Academia. Cfr. SANCHEZ ALONSO, B.: Historia de la Histo- 


riografia espanola, III, pag. 71. 


345 


académico, sino que se desea ser académico para lo- 
grar un destino. 

3. Otra utilidad de los cronistas: Formar los registros 
de los Archivos ptblicos y privados de la Nacién. 
Ellos son los que han publicado las escasas coleccio- 
nes de fuentes que existen en Espafia. Los viajes de 
Morales y de Zurita por Espafia e Italia, por orden 
de Felipe II, fueron causa de que se desenterrara 
parte de nuestras Cronicas antiguas y otros docu- 
mento (35 bis). 

4, La Historia se pondria en manos aptas, que le da- 
rian la forma conveniente. Porque los cronistas, an- 
tes de ser nombrados, habian dado muestras de su 
capacidad (36). 


En resumen, cuando en Espafia existian las plazas de 
cronistas, la Historia se escribia con dignidad. Después que 
se han suprimido, la Historia no se escribe. Si se hace al- 
gun intento, no merece la pena considerarlo. La conclusi6n 
es obvia: que se restablezcan las plazas de cronistas, sin 
que, por eso, tenga que desaparecer la Academia de la His- 
toria (87). 


I1I.—La Historia como ciencia 


El encargado de la redaccion de la obra historica ha de 
ser, pues, un solo hombre. Don Juan Pablo coloca ahora a 
este hombre delante de los «materiales amontonados en una 
plaza o almacén» (38) y le da las normas que ha de seguir 
para la construccién del edificio histérico. 

Ya hemos visto anteriormente las exigencias fornerianas 
para con el historiador. Ahora aplica todo eso, considerado 


(385 bis) Discurso sobre la Historia, pag. 66. 
(36) Ibidem, pag. 68. 
(37) Ibidem. 


(38) Ibidem, Ms, IV, fols. 11-12. No esta en el Discurso publicado 
por Villanueva. 
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antes en abstracto, a la realizacién concreta de la obra his- 
torica. 


1. Manejo de las fuentes y de la bibliografia histérica 


Antes de embarcarse en la redaccién de la obra histé- 
rica, tiene el historiador que dedicarse a la tarea de la 
investigacién. Tiene que ocuparse de los adminiculos y za- 
randajas (839) de la Historia, como son la critica y la crono- 
logia. Tiene que preceder la ingrata labor de la eleccién y 
clasificacién de los materiales reunidos, ya sea por el histo- 
riador mismo—y en este caso la labor critica ya habra sido 
hecha—, ya sea por la Academia o por algtn otro Cuerpo 
de sabios, ya sea que el material se le presente en obras an- 
teriores; en los ultimos casos el historiador tendra que ha- 
cer necesariamente una labor critica antes de asumir en su 
obra tales materiales, «porque si la Historia no se trata con 
critica llegara el caso de que no se distinga de las novelas. 
Conviene dar lo cierto por cierto, lo dudoso por dudoso y lo 
falso por falso» (40). 

En el siglo xvmi la critica habia dado ya mucha claridad 
a la Historia. Por las alabanzas que tributa en este punto al 
Padre Borrego, podemos deducir cual debe ser el comporta- 
miento del historiador en cuanto critico. Estos son los pasos 
que tiene que medir muy bien antes de dar entrada en su 
obra al material recogido: 


1. Desechar los documentos considerados ya por todos 
como falsos, a no ser que tenga razones muy podero- 
sas para reafirmar su validez. 

2. Exponer con ingenuidad las dudas que los mejores 
criticos han opuesto a ciertas tradiciones acreditadas 
y arraigadas en el vulgo. 


(39) Hxequias, pag. 8. 
(40) Observaciones, § 37. 
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3. Inclinarse hacia donde esté el peso mayor de las ra- 
zones. 

4, Cotejar y pesar con imparcialidad las probabilidades. 

5. En los puntos cronoldgicos, seguir los autores que 
con mas acierto han trabajado en desenredar este 
laberinto, que en la composicién historica es el que 
mas tropiezos y dificultades ofrece y el que produce 
menos gloria. 

6. Tener particular cuidado en la eleccién de los autores 
a seguir (41). 


No cabe duda que lo mejor seria comprobar personal- 
mente todas las fuentes; pero esto es absolutamente impo- 
sible. Por eso el historiador tendra necesariamente que dar 
fe y valerse del trabajo de los que le han precedido «porque 
es empresa sumamente dificil para acertar en una obra tan 
vasta y de tan inmensa variedad, beber los hechos en las 
fuentes primitivas, esto es, en los escritos coetaneos, o in- 
mediatos a los sucesos, cuyo estudio, manejo y uso requiere 
examenes, discusiones y cotejos menudos, largos y espino- 
sos en sumo grado» (42). El historiador ha de valerse, pero 
con prudencia, de los resultados de las investigaciones aje- 
nas. Unas veces los seguira paso a paso, otras veces tendra 
que escoger tinicamente lo mas probable porque en muchas 
ocasiones los autores se contradicen entre si» (43). 

El historiador tiene que saber valorar las diversas fuen- 
tes de informacién. No todos los testimonios tienen igual 
fuerza probativa ni todos los escritores la misma autoridad. 
No tiene el mismo valor un documento escrito que una con- 
versaciOn «porque se sabe que las conversaciones se corrom- 
pen siempre por los conductos que las refieren» (44). 

Como fuentes histéricas pueden—y deben—tomarse las 
cosas mas dispares. Habra que acudir «a las actas de los 


(41) Observaciones, § 1. 

(42) Ibidem. 

(48) Ibidem. 

(44) Didlogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 211. 
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Concilios, a los cuerpos de leyes, a las bulas de los Pontifi- 
‘ces, a las cartas y optsculos de los Prelados, a las memorias 
sueltas que se escribian con otros intentos, a las inscripcio- 
nes y medallas, a los fragmentos de los historiadores de 
otras naciones...; en suma, cuanto se encomendé a la escri- 
‘tura de cualquier modo y sobre cualquier asunto» (45). 

Explicitamente sdlo atribuye valor de fuente histérica 
a los monumentos escritos, pero, implicitamente, también se 
lo concede a testimonios monumentales no escritos, como 
pueden ser las obras de arte y de tipo utilitario. Cualquier 
vestigio, de cualquier tipo que sea, que haya dejado el paso 
del hombre es una fuente historica, porque, como veremos 
‘mas adelante, el objeto que asigna a la Historia es todo lo 
‘que existe derivado de los conatos de los hombres. 


2. Autoridades en Historia 


De lo que acabamos de decir acerca de la propia labor 
critica del historiador, se deduce que nunca puede haber en 
Historia autoridades propiamente tales, porque las que po- 
-driamos llamar o considerar autoridades histdéricas mantie- 
nen un veredicto sobre unos determinados acontecimientos, 
‘cuyo juez es el historiador mismo; y en cuanto esto se ve- 
rifica, la responsabilidad recae toda sobre el historiador. 
Esta misma idea la expresa modernamente Collingwood casi 
‘con las mismas palabras que Forner (46). No obstante, For- 
ner afirma que el historiador puede y debe apoyarse en la 
autoridad de otros escritores. Pero debe saber valorar la 
autoridad de los diversos autores. Es el mismo criterio va- 
lorativo que se debe emplear en las fuentes documentales: 
«No es suficiente autoridad en la Historia la del vulgo de 
los escritores, que, por lo comin copian sin examen cuanto 


(45) Discurso sobre la Historia, Ms. VI, fois. 11-12. Tampoco esta 


en el Discurso publicado por Villanueva. 
(46) COLLINGWooD, R. C.: The idea of History, Oxford, 1948, pa- 
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hallan escrito, propagando asi las fabulas y hechos nada. 
seguros» (47). Seria imperdonable que un historiador ca- 
yera en contradicciones por fiarse de la autoridad de varios: 
autores que interpretan de diverso modo los hechos. Este: 
defecto lo advirtié en la Historia escrita por el Padre Borre- 
go (48). Tampoco se puede conceder excesiva autoridad his- 
torica a los poetas; pero deben leerse y emplearse como: 
fuentes complementarias del desarrollo cultural de una épo-- 
ca (49). 

La autoridad de un escritor sera tanto mas probativa. 
cuanto mAs préximo esté al acontecimiento en cuestion. 
Y asi «no debe citar, verbigracia, a Antonio Pagi, autor casi 
de nuestros dias, para comprobar un hecho antiguo» (50), 
como hace el Padre Borrego. Y mucho menos se puede co-- 
locar a un autor antiguo como autoridad al lado de un autor 
moderno, como hace también el Padre Borrego (51). 


3. El plagio en la Historia 


En Historia de tal modo es necesario servirse de la labor’ 
de los demas, que es imposible evitar el plagio: «El robo en: 
ella es tan necesario como lo creyé Licurgo para hacer gue-- 
rreros y sagaces a los mozos de Esparta» (52). Pero hay que: 
distinguir entre «las cosas que no se pueden decir, sino 
como han sido»—y en esto, «o no se ha de escribir la His-- 
toria, o se han de copiar las cosas de los que las dijeron 
antes»—y el modo de exponerlas; y en lo ultimo ya no es: 
necesario, es mas, se ha de evitar el plagio «porque las cosas: 
pertenecientes a la Historia son capaces de representarse de 
mil modos diversos»; por tanto, «plagiario o ladrén en la. 
Historia se llamara, no al que copie los hechos referidos por 


(47) Observaciones, § 37. 

(48) Ibidem, § 2. 

(49) Ibidem, § 136. 

(50) Ibidem, § 38. 

(51) La corneja sin plumas, pag. 9. 
(52) Ibidem, pags. 9-10. 
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uno o mas historiadores antiguos, sino el que copie la es- 
tructura, orden o disposicion de una historia ajena; trasla- 
de las clausulas; repita sus sentencias; conserve material- 
mente toda la economia exterior e interior de un historiador 
determinado: o bien forme su labor no haciéndola por si, 
sino zurciendo pedazos arrancados de este y de aquel escri- 
tor, a modo de taracea. Los que hacen lo primero seran 
buenos o malos historiadores, segin su mayor o menor in- 
genio, mayor o menor imaginaciOn, mayor o menor elocuen- 
cia, Mayor o menor juicio. Los que hacen lo segundo, son 
verdaderos oficiales de sastreria historica: cosen mal o bien 
lo que ya hallan cortado; y a veces suelen formar una botar- 
ga, por no acertar a proporcionar las piezas en el sitio y or- 
den que convienen» (53). 


4. Método 


El método o estructura de la obra histdrica tiene que 
acomodarse por fuerza, a los hechos y a los motivos que los. 
ocasionaron (54). La composicién de la Historia requiere, 
ante todo un orden, una buena disposiciOn y distribucion de 
las materias, para que los hechos comparezcan «mas tra- 
bados y consiguientes» (55). Aqui es donde estriba la ma- 
yor dificultad de la obra histoérica (56). 

El orden que se ha de seguir en la narracién de cada 
suceso es el siguiente: 


1. Distincidn en los tiempos (57). 

2. Descripcion de los lugares donde acaecié el hecho 
que se quiere relatar. 

3. «Que en los asuntos dignos de memoria que se han 
elegido como objeto se considere: 


(53) La corneja sin plumas, pags. 9-10. 

(54) Discurso sobre la Historia, pag. 1. 

(55) Observaciones, § 137: Juicio al resto de la obra. 
(56) Discurso sobre la Historia, pag. 60. 

(57) Observaciones, § 1. 


a) Primero los consejos. 

b) Después los hechos. 

c) Y, Ultimamente, los éxitos, resultados o conse- 
cuencias» (58). 

4, «Exprese el autor qué es lo que aprueba o reprueba 
en los primeros (consejos), declare en los segundos 
(hechos) no sdlo lo que pas6, pero también como pasd 
y cémo se hablé, y explique en los Ultimos (resul- 
tados o consecuencias) todas las causas y motivos 
y si procedieron de la prudencia de los hombres, de 
su temeridad o de alguna casualidad». 

5. Al ocuparse de algtin individuo en particular, el his- 
toriador «esta obligado no sdlo a referir sus hechos 
por mayor, sino a contar la vida, genio y costum- 
bres» (59). 

6. El historiador exponga los hechos de cualquier tipo 
que sean sin emitir su juicio sobre ellos. Y si alguna 
vez lo emite, ha de ser «con mucha circunspeccion 
y grandes fundamentos» (60). 


5. La divisién de la Historia 


Una de las divisiones mas corrientes en tiempos de For- 
ner era la division por centurias. La materia que se ha de 
tratar en cada centuria puede agruparse asi: 


— Vida; biografias de Pontifices, Reyes, Fundadores de 
Ordenes, etc. 

— Acaecimientos publicos: Concilios, cismas, origenes 
de las naciones, herejias, etc.: «en que hubo parte, 
intervencion y concurrencia de muchas personas» (61). 


(58) Discurso sobre la Historia, pag. 60. 

(59) Ibidem, pags. 60-61. En Historia «no es superfluo el adveni- 
miento de la mds minima menudencia». Observaciones, § 137: Juicio al 
resto de la obra. 


(60) Observaciones, § 137: Juicio al resto de la obra. 
(61) Ibidem, § 1. 
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Puede seguirse también la divisién por materias: lo ci- 
vil, por un lado, y lo eclesiastico, por otro. Pero esta divi- 
sidn ofrece algunas desventajas. Como hay muchos aconte- 
cimientos que tienen estrechas relaciones entre si, aunque 
pertenezcan a dos esferas netamente distintas, verbigracia, 
la eclesiastica y la civil, si se sigue la divisién por materias, 
se caera facilmente en repeticiones odiosas. Este sistema lo 
siguid, por ejemplo, Tillemont como se desprende del titulo 
mismo de sus obras, y a quien recrimina Forner precisamen- 
te esas repeticiones (62). Forner prefiere que se traten los 
asuntos unidos entre si: «Es mas facil, mas llano y mas na- 
tural unir entre si los acontecimientos y materias de una 
misma clase... que interpolar entre si Papas, Reyes, Conci- 
lios, Fundaciones, etc.» (63). Este es el sistema seguido por 
Baronio, a quien Forner alaba grandemente por «el artificio 
admirable con que supo enlazar los sucesos eclesiasticos y 
profanos para poner a la vista el influjo reciproco que te- 
nian entre si. Causa admiracion ver, que interpolando afio 
por aho, los acontecimientos de la Iglesia con los civiles, 
jamas repite uno sin absoluta necesidad, ni nunca los cuenta 
sino donde debe, es decir, donde tienen conexion necesaria y 
dependencia mutua» (64). 

Puede seguirse también una divisidn mixta, intermedia 
entre la empleada por Baronio y la seguida por Tillemont. 
Es precisamente la empleada por el Padre Borrego: «Parti- 
cipa en parte del de Baronio y en parte del de Tillemont: 
distribuye su obra en siglos y en cada siglo refiere con sepa- 
racién los hechos de los Pontifices y Soberanos que concu- 
rrieron en él e interpola al mismo tiempo los acontecimien- 
tos notables» (65). Pero también en este sistema mixto se 
cae facilmente en repeticiones inttiles y odiosas de muchos 


(62) Observaciones, § 2. Las obras de Tillemont a que se refiere 
Forner son: Memoires pour servir a Vhistoire eclésiastique des six 
premiers siécles y Memoires pour servir a Vhistoire des Empereurs des 
Six premiers siécles. 

(63) Ibidem, § 137: Juicio al resto de la obra. 

(64) Ibidem, § 2 

(65) Ibidem. 
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sucesos «que ejecuté por si o en que intervino una misma 
persona con distintos motivos» (66). Y estas repeticiones 
que en el método empleado por Tillemont pueden tener al- 
guna disculpa porque un autor «de vidas debe hablar de 
esos sucesos y relaciones en las vidas de los dos»; pero esas 
repeticiones no tienen justificacion alguna «en un cuerpo 
solo y continuo de Historia», donde «no sdlo no son necesarias 
ciertas repeticiones, sino superfluas absolutamente» (67). 

Si se sigue el método cronolégico de los Anales es con- 
veniente—casi necesario—repetir, en una breve sintesis al 
final de cada centuria, «la disciplina que se obtuvo en ella» 
y conmemorar «los varones ilustres en santidad o sabidu- 
ria que florecieron en aquel tiempo» (67 bis). 


6. Proporcién en la extensién de los asuntos tratados 


En una Historia bien distribuida debe haber una justa 
proporcion en la extensidn concedida a cada uno de los asun- 
tos tratados. Hay que dar importancia a los asuntos que la 
tienen y pasar por alto, o con breves referencias los de me- 
nor importancia. También en esto encontro Forner muy de- 
ficiente al Padre Borrego en su Historia uniwersal sacropro- 
fana;: «Hallo en el tamafio de las materias desigualdad entre 
si, dilatandose mucho en algunas de poca importancia y 
cinéndose demasiado en otras que merecian mas exten- 
sidn» (68). 

Cuando se trata de un estudio de conjunto, y no de un 
estudio monografico, hay que posar la mirada sobre lo que 
es verdaderamente esencial, sin pretender un estudio de- 
tallado ni investigaciones minuciosas sobre puntos de escasa 
importancia (69). La importancia del asunto es la que ha 

(66) Observaciones, § 2. 

(67) Ibidem. 

(67 bis) Ibidem. 

(68) Ibidem, § 187: Juicio al resto de la obra. 

(69) En la Historia no se debe despreciar ningun detalle, porque 


en él puede esconderse la explicacién de algo que se desconoce, pero la 
Historia, como tal, no se ocupa de «menudencias». Ibidem, § 136. 
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de determinar la extensidn que se le debe conceder. En esto 
tiene que estar muy sobre aviso el historiador para no de- 
jarse llevar de la pasién, del afecto o del odio, porque se 
sentira naturalmente inclinado a dar mayor amplitud a 
aquello que le toque de algtin modo. Recrimina a] Padre 
Borrego el que a una cuestidn como la disputa de Ausiliis 
«le conceda mas extensién que al Concilio Niceno, el Cisma 
de Focio, las Conquistas de América, el Sinodo general Tri- 
dentino y otros asuntos de mayor importancia que lo mate- 
rial de aquellas controversias» (70). 


7. Controversias histéricas 


Forner no considera conveniente intercalar disputas o 
controversias en el relato porque «hacen desviar el hilo de 
los acontecimientos, y porque una Historia no es un teatro 
de controversias» (71). En algunas ocasiones sera conve- 
niente, si asi lo requiere la gravedad del asunto y las opi- 
niones de los autores son discordantes. En este caso se ha 
de proceder problematicamente y no dogmaticamente en la 
solucién de las dificultades. El mejor método es proponer 
brevemente el estado de la cuestién; referir después «a la 
larga las razones que alegan los doctos por una y otra parte, 
y dejar la decisién al juicio de los lectores» (72). Es contra- 
producente proceder dogmaticamente, es decir, proponerse 
la defensa de una tesis particular y probarla después ale- 
gando razones que la confirmen e impugnando las que la 
contradicen. El historiador debe ser imparcial y no debe 
emitir su juicio en las controversias; debe dejar que el lec- 
tor se forme su juicio después de haber puesto ante sus ojos 
las razones en pro y en contra con la mayor objetividad (73). 


(70) Observaciones, § 137: Juicio al resto de la obra. 
(71) Ibidem, § 1. 

(72) Ibidem. 

(73) Ibidem. 


8. Los discursos en la Historia 


Acerca de los discursos que los historiadores clasicos po- 
nen en boca de algunos personajes, tiene don Juan Pablo 
unas observaciones muy atinadas y enteramente originales. 
Estos discursos son leidos generalmente con mucho recelo 
y son una de las acusaciones que con mas frecuencia se lan- 
zan contra la veracidad de los historiadores antiguos. No se 
ha sabido comprender a los historiadores clasicos en esto. 
No intentaban afirmar que tales discursos hubieran sido 
realmente pronunciados por los personajes en cuya boca se 
ponen. Se trata simplemente de un artificio literario em- 
pleado por los historiadores clasicos para dar a conocer «el 
estado politico interno y externo de las naciones» (74). To- 
dos los buenos historiadores se han valido de este artificio: 
«Han mezclado en sus Historias oraciones verdaderas y muy 
elegantes, que hacen decir a los consules, generales, etc...; 
las cuales ni las pronunciaron éstos ni los historiadores en 
congreso alguno» (75). No deben ser culpados de falsedad, 
hay que saber comprender sus artificios literarios (76). 


No conocemos ningtn tratadista de la Historia que haya 
dado una explicaciOn semejante de tales discursos. Ni Ca- 
brera, ni Fray Jerdnimo de San José, cuyos escritos conocié 
y aproveché para su Discurso, dicen nada de esto. Estos au- 
tores se mantienen en la linea tradicional. Tampoco ellos 
afirman que los discursos fuesen realmente pronunciados, 
pero defienden su verosimilitud (76 bis). Fray Jerénimo de 
San José los considera también como un artificio o adorno 
de la Historia (77), pero no como explicacién del estado de 
las naciones, como indica Forner. Para que los discursos 
sean mas verosimiles, tanto Cabrera como Fray Jerénimo 


(74) Discurso sobre la Historia, pag. 123, nota 14. 

(75) Pasatiempo..., pag. 150. 

(76) Discurso sobre la Historia, pag, 123, nota 14. 

(76 bis) SAN Joss, Fr. J. de: Hl genio de la Historia, pag. 98. Ca- 
BRERA DE CORDOBA, L.: De Historia..., pags. 105-106. 

(77) SAN JOSE, Fr. J. de: Hl genio de la Historia, pag. 98. 
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exigen que el historiador ponga en boca de esos personajes 
las palabras mas acomodadas a su estado y condicién, que 
presente al personaje «<hablando como él hablara, seguin su 
grado, decoro, naturaleza, vicios, virtudes, vida; revistiéndo- 
se los animos, costumbres y manera de decir»... (78). En 
términos parecidos se expresa Fray Jerénimo de San José: 
«Para ocurrir a la sospecha y recelo del lector, y asi acre- 
ditar mas la verdad de estas condiciones, es importantisimo 
el guardar en ellas el decoro... Cada estado, condicién y 
sexo pide su estilo, modo y discurso diferente» (78 bis). 
Forner no habla de esta acomodacion del lenguaje al per- 
sonaje en cuya boca pone el discurso porque parte de otro 
presupuesto. Pero se sigue de sus teorias literarias. El poe- 
ta debe presentar a los personajes hablando segtin su pro- 
pia condicion. Tiene un parrafo bien claro a este propdsito 
en las Hxequias al criticar el mcdo como se suele presentar 
hablando a los reyes y a los grandes personajes en nuestro 
teatro: «Son innumerables las comedias nuestras en que los 
reyes y principes no hacen otro papel que el que pudieran 
hacer un don Luis 0 un don Diego, y en que las reinas y 
princesas no son mas que unas Léonores y Violantés. Mu- 
dando los nombres y quitando las alusiones a la autoridad 
real» (79) no se sabria distinguir a un rey de un villano. 


IV .—La Historia como obra de arte 


Lo principal en la Historia es la verdad e imparcialidad. 
Pero no se debe descuidar tampoco la forma literaria porque 
«constituye una parte principal de la Historia» (79 bis). 

En Historia, como en todos los demas géneros literarios, 
los preceptos han sido posteriores a las obras maestras: 


(78) CABRERA DE CORDOBA, L.: De Historia..., pag. 105. 

(78 bis) SAN JOSE, Fr. J. de: Hi genio de la Historia, pags. 98-99. 

(79) Hxequias, pags. 118-119. Carta a don Ignacio Lopez de Ayala, 
BAH, tomo LXIII, pag. 377. 

(79 bis) Observaciones, § 1. 


«Las artes todas han debido su formacién a la practica an- 
ticipada de los talentos grandes» (80). Y la Historia ha 
sido precisamente el ultimo de los géneros literarios en po- 
seer una preceptiva propia, porque «los antiguos maestros 
de elocuencia, ambiciosisimos de arrogar a su profesién el 
magisterio universal de cuanto conoce y alcanza el enten- 
dimiento, se apropiaron también el artificio histérico». Pero 
como estos retoricos estaban absorbidos enteramente por las 
normas de la oratoria, «omitieron los documentos que con 
especialidad pertenecian a aquel artificio, y la Historia se 
escribid casi hasta nuestros dias mas por talento que por 
arte» (81). Las causas de este descuido fueron el considerar 
el artificio histérico como una parte de la elocuencia, y el 
que las historias dignas de este nombre «las escribiesen 
hombres eminentes en letras y capacidad, aquellos que no 
nacen para sujetarse a preceptos, sino para dictar ejemplos 
en que éstos se funden» (82). 

La importancia de la Historia y la escasez de sus precep- 
tos propios «inspiré en los hombres de letras la conveniencia 
o precisidn de ensehar separadamente el modo de escribir la 
Historia, dando a este arte toda la amplitud que correspon- 
de a la utilidad y dignidad de su materia» (83). 

El primer preceptista de la Historia fue Luciano, «que 
harto de las sandeces que escribian en su tiempo, escribié 
sobre el modo de escribir la Historia, que corre con alaban- 
za entre los eruditos... Luciano da preceptos admirables 
para no delirar en las obras historicas» (84). Pero a su obra 
no se le puede dar el nombre de método o arte sistemdtico 
«para desempehar con acierto todo género de historias», 
porque «es mas bien una coleccién tumultuaria de precep- 


(80) Discurso sobre la Historia, pag. 50. 

(81) Ibidem, pags. 49-50. «La Historia sola qued6 al arbitrio de 
Jos que la trataban cuando las demas artes instrumentales estaban 
ya, no sdlo apuradas, pero cargadas de superfluidades.» Ibidem, pa- 
gina 51. 

(82) Ibidem, pag. 52. 

(83) Ibidem, pag. 49. 

(84) Ibidem, pag. 50. 
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tos que un organo o instrumento ordenado cientificamen- 
te» (85). 

Los primeros en advertir que para escribir bien la Histo- 
ria no bastaban los preceptos vulgares de la elocuencia, fue- 
ron los humanistas. A estos amantes de la antigiiedad se 
debe el examen minucioso de los historiadores clasicos, para 
deducir de sus obras los preceptos convenientes al bien his- 
toriar: «Con sus observaciones formaron por fin un arte 
cabal. Y quiza lo hubieran formado perfecto, si asi como 
fueron humanistas hubieran sido fil6sofos los que mas tra- 
bajaron en ordenarlo. Detuviéronse principalmente en las 
partes y en el estilo, sin acertar, a mi modo de entender, con 
la forma que corresponde especialmente a toda obra que re- 
sulta de un arte o instrumento de imitaciOn» (86). Pero su- 
pieron deducir de las historias clasicas todos los elementos 
necesarios «para construir un TODO Util, agradable, pro- 
porcionado; en una palabra, bello» (87). Pero no supieron 
descubrir «el alma, el espiritu, el movil que anime todas sus 
partes y que sea como el centro o punto de apoyo que sos- 
tenga todo su mecanismo... En esto procedieron con tal in- 
certidumbre y perplejidad, que apenas han sabido decirnos 
cual es el fin de la Historia» (88). La explicacién de este 
fallo esta en que los humanistas examinaron las historias 
antiguas mas con ojos de gramaticos que de filésofos (89). 
No supieron encontrar en ellas el hilo conductor que los ha- 
bria llevado al nicleo fundamental, a la wnidad hacia la cual 
convergen. Por eso, los humanistas dedujeron de su examen 
reglas encaminadas, mas bien, a formar cimulos y no unida- 
des (90). 

Los hombres estan encadenados entre si, sus accio- 
nes van, de ordinario, encaminadas a un solo fin. Ahora 


(85) Discurso sobre la Historia. El titulo de la obra de Luciano es: 
Como debe escribirse la historia. 

(86) Ibidem, pag. 52. 

(87) Ibidem. 

(88) Ibidem, pags. 52-53. 

(89) Ibidem, pag. 53. 

(90) Ibidem. 


Soe 


bien, el cometido del historiador consiste precisamente en 
hacer de este fin, que puso en movimiento las acciones de 
muchos hombres, el alma, el movil, el centro de su narraci6n, 
del mismo modo que lo fue de las acciones. Sdlo asi resulta- 
ra la unidad en la estructura de la Historia. Es preciso que 
el historiador se ate, se limite a lo que conduce a este fin. 

Esta unidad es preciso lograrla en toda clase de histo- 
rias, cualquiera que sea su objeto. Y cs posible: «En una 
Historia universal cabe la unidad del mismo modo que en 
la de un reino, provincia, ciudad, héroe, etc.» (91). Es facil 
conseguir esta unidad, sobre todo, en las historias naciona- 
les, porque «las «sociedades civiles son una especie de poe- 
mas reales y fabulas verdaderas, ya se consideren en el todo, 
ya en sus partes. Cada una de las cuales puede considerarse 
como una especie de poema subalterno que depende del prin- 
cipal, y siendo el oficio de la Historia retratar estas socie- 
dades, ya en el todo, ya en sus partes, sdlo con que el histo- 
riador sepa copiar bien, producira unidades histdéricas que 
podrian competir en el artificio con las mejores fabulas de la 
poesia» (92). 


Pero la unidad que se requiere en la obra histérica no 
es la unidad de accién, como en la poesia o en la fabula en 
general, sino todo lo contrario, porque en la Historia han de 
existir, por fuerza, multitud de acciones. La unidad histo- 
rica consistira en encauzar toda esa diversidad de acciones 
a un mismo fin. Por eso Forner llama a la unidad histori- 
ca UNIDAD DE INTERES, a sabiendas de innovar la termi- 
nologia (93). Quien no sea capaz de conseguir esta unidad no 
merece el nombre de historiador: «Escribira hechos, no his- 
torias; acumulara materiales sueltos para el edificio y nada 
mas; formara una selva, no un cuerpo con enlaces, propor- 
ciones y espiritus. Estas selvas son poco o nada Uutiles, y por 


(91) Discurso sobre la Historia, pag. 121, nota 10. 

(92) Ibidem, pag. 54. 

(93) Ibidem, pag. 121, nota 10: «Unidad histérica que yo llamaria 
de interés, si me fuese licito introducir nuevas locuciones en las ar- 
tes.» 
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lo mismo lo son poquisimo muchas que corren con nombre de 
historias, debiendo mas bien llamarse almacenés.» Esta uni- 
dad histdérica es posible alcanzarla incluso en las biografias, 
aunque en las vidas de los héroes las «acciones son diferen- 
tisimas e inconexas y es preciso referirlas todas» (94). Es 
esta una objecién valida que Forner mismo se plantea y la 
soluciona diciendo que los héroes no tienen raz6én de ser 
considerados aislamente. Es preciso considerarlos en rela- 
cién con la sociedad y «segtn este respecto habra y debe 
haber en su historia UNIDAD DE INTERES» (95). Lo mis- 
mo cabe afirmar de las historias de una provincia, ciudad o 
guerra particular. 


El historiador y el poeta 


Entre el historiador y el poeta o entre las historias y los 
poemas no existe mas diferencia «que escribirse aquéllas en 
locucion suelta y éstas en locuciones atadas a nimero. En 
las demas calidades considero iguales al poeta y al historia- 
dor» (96). 

En efecto, el poeta y el historiador coinciden en lo si- 
guiente: 


a) Exponen las causas y los antecedentes de sus ac- 
ciones. 

b) Describen personas, gentes, lugares, sucesos... 

c) Exponen leyes, costumbres, usos, establecimientos y 
estado de los hombres unidos en sociedad politica o 
disueltos de ella. 

d) Imprimen a su estilo un cierto caracter de grandeza 
que se aparta de la expresién ordinaria (97). 


La semejanza entre el poeta y el historiador, entre la 
(94) Discurso sobre la Historia, pag. 121, nota 10. 

(95) Ibidem. 

(96) Ibidem, pag. 54. 

(97) Ibidem. 
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historia y la poesia, se hace mas evidente si se tiene en 
cuenta que la historia es una verdadera copia: 


a) 


b) 


c) 


d) 


e) 


Es preciso comparar la poesia con la historia, «pri- 
mero en el todo y después en las partes y accidentes: 
Un poema consta de fabula, esto es, de una narra- 
cién verosimil que no se diferencia de la verdad 
sino en que no ha existido lo que contiene. Una 
historia consta de una narracion cierta que no se 
diferenciara de la fabula sino en que realmente exis- 
tid lo que cuenta» (98). 

El poeta da a su poema la forma, orden, constitu- 
cidn y economia que corresponden a la calidad del 
asunto y clase de obra que elige. Igual obligacién 
pesa sobre el historiador. Y en este punto radica el 
logro de una obra bella, deforme o arida. 

La fabula poética es UNA por el fin o centro a que 
se dirige todo lo comprendido en ella. Del mismo 
modo se conseguira que la narracioOn historica sea 
UNA por el fin u objeto al que se dirigen todos los 
sucesos, acciones y operaciones. 

Del mismo modo debe deleitar la historia que la 
poesia. 

Con los mismos medios deben la poesia y la histo- 
ria hacer amable la ensenanza para que se reciba con 
gusto (99). 


Esta semejanza entre poesia e historia se refiere a los 
aspectos puramente literarios, porque ya hemos visto ante- 
riormente las profundas diferencias que las separan respec- 
to al contenido. 


El estilo propio de la Historia 


Cuando Forner habla del estilo hist6rico distingue cui- 
dadosamente entre varios géneros de obras historicas. No 


(98) 
(99) 
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Discurso sobre la Historia, pag. 55. 
Ibidem. Cfr. Hxequias, pag. 117. 


se pueden escribir con el mismo estilo y artificio literario 
unos Anales, unos Diarios, unas Memorias y una Historia 
propiamente dicha. Esta diversidad de estilo se explica por 
la diversa funcién o finalidad de cada uno de esos géneros 
historicos. Los anales, diarios y memorias «no tratan de 
suministrar la instruccién haciéndola agradable, sino de 
poner en orden los hechos para que viéndola desnuda, di- 
gamoslo asi, su serie, su continuacién y sus circunstancias, 
se forme idea cabal de lo que fueron y cémo pasaron, de- 
jando a la penetracién de los lectores sacar las consecuen- 
cias y formar las ideas generales, o hablando un poco a lo 
moderno, los cuadros genéricos a que dé lugar el examen de 
las costumbres, usos, leyes y modos de pensar de cada si- 
glo» (100). 

Por contraposicién se puede deducir facilmente que la 
‘Historia propiamente dicha, ademas de exponer la misma 
sucesién de los hechos, tiene por misién suministrar la ins- 
truccién haciéndola agradable. En los Anales se atendera 
preferentemente a la claridad y distincidén de los hechos dis- 
tribuidos por clases y épocas mas que a la elegancia y a los 
‘ornatos del decir (101). De lo expuesto se infiere ademas 
que entre una Historia y unos Anales existe casi la misma 
diferencia que «entre un edificio y los materiales de este 
mismo edificio dispuestos con separacién para ejecutar la 
fabrica» (102). Los Anales son el esqueleto de la Histo- 
ria (103). El historiador tiene que revestir ese esqueleto con 
‘rasgos de «elegancia, elocuencia, descripciones, paralelos pro- 
fundos, retratos brillantes de las personas, de las naciones 
o de los Estados, sentencias vivas, sublimes o torneadas con 
novedad, digresiones amenas o filosdficas, transiciones ocul- 
‘tas y bien manejables, reflexiones agudas; en suma..., aque- 


(100) Observaciones, § 1. 

(101) Ibidem. 

(102) Discurso sobre la Historia, pag. 56. 

(103) ORTEGA Y GASSET, J.: Prélogo a la Decadencia de Occidente 


«de O. Spengler, Madrid, 1933, pag. 4, llama a los hechos <la piel de 
da Historia». 
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llas excelencias de estilo que constituyen una parte princi- 
pal de la Historia» (104). 

Pero no se han de explicar y desmenuzar tanto las cosas. 
como si se escribiese Unicamente para parvulos, porque «el 
lector maduro quiere mas sacar por si las consecuencias de 
lo que lee que verlas prevenidas por el escritor; y este es 
el grande arte de los autores, referir las cosas de modo que 
se le ponga al lector en la necesidad de reaccionar por si, y 
tener el gusto de creer que es perspicacia suya lo que es 
destreza y habilidad del que escribe» (105). 


En el estilo de la obra hist6rica—lo mismo que en todos. 
los demas géneros literarios—<«<hay que considerar dos co- 
sas: los pensamientos y las palabras» (106). Las cualida- 
des que se deben buscar siempre en el estilo son: claridad, 
propiedad, belleza, puréza, viveza y armonia (107). Si fal- 
tan estas cualidades no se escribiran nada mas que his- 
torias aridas. Por olvidar estas exigencias del estilo historico 
se ha llegado a escribir en Espaha una Historia indigna del 
nombre de tal: « ;Cuando en Espana eran leidos Herodoto,. 
Tucidides, Jenofonte, Livio, Salustio y Tacito hubiera pa-. 
sado por Historia (108) una farrago enorme de noticias mal 
digeridas, una mezcolanza monstruosa de asuntos inconexos,,. 
una eterna obra de investigaciones pesadisimas sobre puntos: 
de ninguna importancia al linaje humano’’?» (109). 


Dentro de una misma obra el estilo ha de ser unifor- 
me (110). Y esta es otra de las razones por las cuales la 


(104) Discurso sobre la Historia, pag. 57. 

(105) Ibidem, pag. 95. Este parrafo varia un poco en la redacci6n,. 
no en las ideas, respecto al texto manuscrito. Cfr. Ms. IV, fol. 110. 

(106) Carta al autor de la «Riada», Ms. V, fol, son. 

(107) Lista puntual..., Ms. VI, fol. 197. 

(108) Se refiere a la Historia literaria de Espafa de los hermanos 
Rafael y Pedro Mohedanc, Madrid, 1766-1791, 10 vols. 

(109) Es tan desmesurado el plan de esta obra de los hermanos 
Mohedano, que dedican dos tomos «para decir que no se sabe qué 
Se supo en Espafia antes del imperio de Augusto», Hxequias, pag. 93. 

(110) Discurso sobre la Historia, pag. 57. 
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Historia no puede confiarse a una Academia o Cuerpo de 
sabios: «Asi el estilo no seria uniforme y dejaria entrever 
la diferencia de las manos. Tal pedazo seria florido, tal seco 
y descarnado, tal severo y conciso, tal gracioso y encanta- 
dor y tal también desabrido y tosco» (111). Si la Historia 
se redujera a una simple compilacion de hechos, es decir, si 
la Historia se escribiera tinicamente en forma de Anales, no 
se advertirian tanto esas diferencias de estilo; y en este caso 
podria encomendarse a una Academia. Pero «los grandes 
ejemplos de historias excelentes que se nos ofrecen conti- 
nuamente a la vista nos han habituado a buscar en la His- 
toria algo mas que hechos desnudos» (112). 

En lo referente al orden de las palabras, la Historia re- 
quiere un estilo copioso, «no interrumpido, que corra con 
suavidad igual, sin la aspereza judicial y sin la agudeza de 
las sentencias forenses» (113). 

El estilo debe cuidarse con esmero porque es una parte 
principal de la Historia; pero no hay que hacer consistir 
tampoco la Historia en el aspecto meramente literario. El 
estilo hara agradable la Historia, pero nunca la hara ver- 
dadera (114). 

Si quisiéramos resumir el pensamiento forneriano acer- 
ca del modo como se debe escribir la Historia, comprendien- 
do no solo la parte literaria, sino incluso la labor de inves- 
tigacién y de metodologia, nos bastaria una palabra: propie- 
dad. Si la Historia se escribe con propiedad, resultara una 
obra maestra: 


«Propiedad en las palabras; propiedad en el estilo; propiedad 
en el método, orden o artificio; propiedad en los ornamentos; 
propiedad en los raciocinios; propiedad en las sentencias; pro- 
piedad en la eleccién de las materias; sin este cuidado no hay 
ni puede haber obra tolerable» (115). 


(111) Discurso sobre la Historia, pag. 57. 

(112) Ibidem, pags. 56-57. 

(113) Ibidem, pag. 60. 

(114) <«<El estilo hard agradable una Historia, pero no verdadera.» 
Ibidem, pag. 3. 

(115) Hxequias, pag. 94. 
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Si a la Historia le falta esta propiedad se escribira mas. 
bien «a modo de disertacion escolastica» (116). 

Estos son los requisitos para escribir bien la Historia. 
Y como este cimulo de cualidades es dificil reunirlo en una 
sola persona y en una sola obra, resulta que son pocas las 
historias «que merecen la estimacion de los doctos y el pre- 
mio de la celebridad durable» (117). 

Una Historia escrita del modo que conviene es una de las 
obras mas admirables del entendimiento humano (118). 


(116) Hxequias, pag. 94. 
(117) Discurso sobre la Historia, pa 
(118) Ibidem. anaes 
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PARTE TERCERA 


JUAN PABLO FORNER, 
FILOSOFO DE LA HISTORIA 


CAPITULO X 


JuAN PaBLo FORNER, FILOSOFO DE LA HISTORIA 


I.—La problematica de la Historia 
en el siglo XVIII 


En la historia de la Historiografia el siglo xvmI esta con- 
siderado como una época sin pretensiones historicas; e in- 
cluso de antihistdérico se le ha calificado. «En la mentalidad 
de este siglo, dice Dawson, se observa una calidad antihis- 
torica que no se encuentra en ninguno de los que le prece- 
dieron o siguieron» (1). Los enciclopedistas, dice Sorrento, 
perdieron el sentido de la historia (2). «El siglo xv, dice 
Manuel Fernandez Alvarez, esta tildado de antihistoricis- 
ta» (3). Y Paul Hazard dice, a su vez, que «en lo pro- 
fundo de las conciencias (del siglo xvm1) la Historia hizo 
quiebra y el sentimiento mismo de la historicidad tendiéd a 
abolirse» (4). Lo pasado no cuenta, lo que vale es lo pre- 
sente, lo actual. Asi puede explicarse la pregunta insidiosa 
de Masson acerca de la cultura espahola. Y por lo mismo 


(1) DAWSON, C.: La dindmica de la Historia Universal, Madrid, 
1965, pag. 244. 

(2) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 235. 

(3) FERNANDEZ ALVAREz, M.: Breve historia de la Historiografia, 
Madrid, 1955, pag. 51. 

(4) HazarRD, P.: La crisis de la conciencia europea..., pag. 35. 
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don Juan Pablo demostré poseer esa rara cualidad de su tiem- 
po que era el sentido de la historia, al apoyar toda su argu- 
mentacion apologética en el pasado, en cuanto que éste pue- 
de tener, como veremos después mas ampliamente, un doble 
influjo en el presente: influjo de causalidad eficiente y de 
causalidad ejemplar. 

A pesar de todo, no se puede decir en modo alguno que 
el siglo xvii se haya desinteresado de la Historia; al contra- 
rio, se puede afirmar que la Historia fue, a su modo y ma- 
nera, una preocupacién dominante en la mentalidad del XVII. 
«Jamas hubo una época, dice Dawson, en la que la Historia 
estuviera mas en boga ni en la que el hombre de letras se 
convirtiera tan a menudo en historiador. Practicamente to- 
dos los escritores y pensadores destacados de aquella €poca 
se consagraron a la teoria y a la practica de la Historia» (5). 

La razon de esta aparente contradiccion es facil de en- 
tenderla. En el siglo xvmI aparece una filosofia de la Na- 
turaleza, de la cual se va a derivar, como contrapartida, una 
filosofia de la Cultura. Ahora bien, una filosofia de la Cul- 
tura tiene en su misma base de sustentacion la afirmacion 
de que la Cultura es el hecho fundamental de la realidad 
humana. La Cultura esta condicionando el medio ambiente 
de la existencia del hombre, ya se le considere aislado o en- 
globado dentro de una sociedad. Consecuencia inmediata es 
el estudio del pasado de esa cultura para justificarla o cri- 
ticarla y corregirla (6). 

La concepcién de la Historia en el siglo xvmI se nos pre- 
senta como algo radicalmente nuevo respecto a los tiempos 
inmediatamente anteriores. La reflexién histérica ha sufrido 
una lenta evolucién en la cultura occidental. En sus origenes, 
en la Edad Media, el género histérico se reduce a una teolo- 
gia aplicada. Los libros de Crénicas elaborados en los am- 
bientes monacales y para los ambientes monacales, tienen 
una finalidad bien concreta: la calificacién religiosa. Si se 


(5) DAWSON, C.: La dindmica de la Historia Universal, pag. 244. 
(6) GuspoRF, G.: Introduction aux sciences humaines, pag. 187. 
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relatan la vida o los hechos de tal o cual personaje, se hace 
con la exclusiva intenciOn de ofrecer a los monjes o clérigos 
una tipologia ejemplar. Una historia secularizada, de tipo 
politico, no se presentara—y sdlo muy timidamente—hasta 
el siglo xm. Fueter (7) hace remontar hasta Sugerio (+ 1152) 
el fundamento de las Grandes Croénicas de Francia, las cua- 
les pueden considerarse como el primer intento de una his- 
toria compuesta sistematicamente sobre un plan politico na- 
cional. A partir de entonces, el Rey, como cosa sagrada, se 
colocara como pernio sobre el que giran todos los proble- 
mas nacionales. En esta época, presidida enteramente por 
el signo de la religiosidad y de la veneracién al Rey, una 
historia objetiva no se podia ni sofiar, era absolutamente im- 
posible. Por eso hemos visto ya a don Juan Pablo abogar por 
una historia libre de toda preocupacion politica y religiosa. 
Porque estos dos elementos, amor a la nacion y a la religion, 
son los que tienen una accidn mas determinante sobre la 
parcialidad de los historiadores (8). Para los historiadores 
medievales la verdad material del acontecimiento no tiene en 
si gran importancia. Por lo mismo se exagera, se inventa; lo 
que realmente interesa es salvaguardar el mito del perso- 
naje en torno al cual se teje el relato. No se trata propia- 
mente de falsificaciones, incluso cuando se inventan los 
documentos, porque el concepto de falso y de auténtico, apli- 
cado a los documentos histéricos, es una adquisicién poste- 
rior, supone una elaboraciOn de técnicas, imposibles de 
imaginar en el medievo. Esta falsificacion de documentos: 
implica, por otra parte, una gran sensibilidad histdérica, por- 
que indica la importancia que se les concedia ya a las fuentes: 
historicas (9). 

La nueva actitud que el Renacimiento adopta ante la 
vida, influye también en el modo de entender y de escribir 
la Historia. El Renacimiento rompe el molde de la vida me- 


(7) FUETER, E.: Histoire de V’Historiographie moderne, pag. 13. 
(8) Hxequias, pag. 113; Discurso sobre la Historia, pag. 74. 
(9) FERNANDEZ ALVAREZ, M.: Breve historia de la Historiografia, 
pagina 27. 
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dieval. El] Renacimiento supone una revolucién en todos los 
4mbitos humanos; también en el epistemolégico (10). Con el 
humanismo renacentista la Cultura deja de ser clerical, se 
seculariza en el doble sentido de la palabra: en cuanto que 
la cultura se hace asequible a los laicos y en cuanto que 
éstos entablan un proceso de desteologizacién de la misma. 
También a la Historia llega esta desacralizacion, esta secu- 
larizacion. Como dice Gusdorf (11), la Historia ya no ense- 
fara mas la gloria de Dios, sino que defendera intereses 
humanos, tendra frecuentemente intenciones politicas y si, 
por casualidad, persigue finalidades de edificacion, intenta- 
ra ensefiar mas la Moral que la Dogmatica. También en la 
Historiografia los clérigos ceden el puesto a los laicos, a 
funcionarios publicos, generalmente juristas, que nos ofre- 
ceran una Historia centrada en el Estado, y cada vez mas 
atenta a los cambios politicos. Se empieza también a pres- 
cindir de la Providencia como explicacién del acontecer his- 
torico (12). 

La ruptura humanista con la historiografia eclesiastica 
tradicional tuvo consecuencias mas graves y profundas que 
las que pueden derivarse de las simples diferencias de for- 
ma. Es cierto que se ha exagerado demasiado el aspecto de 
laicizacién o secularizacion del humanismo cuando se lo 
considera en abierta oposicién e incluso rebelién positiva a 
la Iglesia y al cristianismo en general. Entre los humanis- 
tas habia buenos y malos cristianos, pero no se puede gene- 
ralizar y hacer sistematicamente anticristiano al humanismo 
en bloque. Si los humanistas rompen con la historiografia 
tradicional de tipo eclesiastico o religioso, lo haran sin es- 
tridencias, abriendo caminos independientes, pero no con- 
trarios, y, desde luego, sin luchar abiertamente contra ella 
como haran los filésofos ilustrados (13). Esta seculariza- 
cién 0, como dice Fernandez Alvarez, «este olvido de lo di- 


(10) GuspoRF, G.: Introduction aux sciences humaines, pag. 188. 
(11) Ibidem. 

(12) FUETER, E.: Histoire de VHistoriographie..., pag. 14. 

(18) Ibidem. 


vino hizo que la preocupacion por el caso histdérico indivi- 
dual, fuera mayor y que el analisis critico de su gestién se 
profundizara notablemente... Esa misma inmanencia hizo 
que se desgajara el estudio historico de la concepcién uni- 
versalista medieval, para definirse como scientia quae est 
de singularibus» (14). Quiza sea este el contraste mas sobre- 
saliente entre la Historiografia renacentista y la medieval: 
«Se sustituye la Historiografia universal por la Historia na- 
cional o dinastica. Aunque no falten claras excepciones, como 
la de Luis Vives, que defiende claramente la universalidad 
de la Historia» (18). 

También detras de esta nueva perspectiva de la Historio- 
grafia, que se pone al servicio de la historia particular, se 
ocultan tendencias politicas, verbigracia, en Villani o Bruni 
el oponerse a las apetencias universalistas del Imperio o de 
la Curia Romana. 

El espiritu realista del hombre renacentista se opone 
netamente a la nebulosidad mitolégica del medieval y le hace 
apreciar la exactitud del hecho como tal. Pero la curiosi- 
dad apasionada y la preocupacion por la exactitud docu- 
mental propia del Renacimiento no son suficientes para 
constituir la Historiografia como ciencia. Por falta de una 
metodologia que determine los caminos y las metas de la 
investigacion, la Historia quedara atin catalogada simplemente 
entre los géneros literarios; es un arte, no un saber cien- 
tifico organizado (16). Y esto no es mas que una conse- 
cuencia del mismo humanismo. El humanismo era esencial- 
mente un esfuerzo por volver a la literatura latina clasica. 
Y esto llevaba consigo, también en el campo de la Historio- 
grafia, la imitacioén de todo lo clasico latino. Ahora bien, 
para los clasicos, la Historia se reducia a una obra lite- 
raria. Es cierto que Brufi sefialo nuevos derroteros a la 
Historiografia encauzandola hacia unas perspectivas cien- 


(14) FERNANDEZ ALVAREZ, M.: Breve historia de la Historiografia, 
pagina 35. 

(15) Ibidem, pag. 41. 

(16) GusporF, G.: Introduction aux sciences humaines, pag. 188. 
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tificas; pero en el fondo tampoco Bruni pudo evitar el sello 
caracteristico de la cultura humanista (17). La Historia 
queda fuera también, durante algun tiempo, de la reforma 
epistemolégica emprendida en el siglo xv por los promo- 
tores del mecanicismo. Bacon relaciona las diversas activi- 
dades intelectuales con la raz6n, la imaginaciOn y la memo- 
ria. La ciencia es competencia exclusiva de la razon. Todo 
lo que provenga de la imaginacién y de la memoria sobre 
todo, cuya tnica funcién es archivar, sin dar explicacion de 
nada, queda fuera del ambito de la ciencia. En realidad esta 
discriminacién no esta en conformidad con el mas genuino 
espiritu renacentista que era avido de memoria, apasionado 
de curiosidad, amante de colecciones y fuertemente marcado 
por el lirismo y siempre dispuesto a conceder a la imagina- 
cion un valor de intuicion profética (18). 

Los mecanicistas del xv no podian estar conformes con 
ese espiritu renacentista que daba acogida en su filosofia a 
todo el ser del hombre. Para los mecanicistas todo lo que 
escapaba al control de la razén no podia entrar en la cate- 
goria de ciencia. Naturalmente, su oposicion a la Historia no 
se hizo esperar. El] mismo estado de los estudios histdéricos 
del siglo xvm contribuy6 a aumentar esa aversion; pues se 
consideraba la Historia como un género literario fundado 
esencialmente sobre la transmisién de un relato establecido 
de una vez para siempre; y que se contenta con ir comple- 
tando de generaciOn en generacion (19). 

A fines del siglo xvII ya se quejaba de esta situacién de 
los estudios histéricos el Abate de Saint-Real: «Il me semble 
que rien n’est plus inutile que l’étude de l’histoire de la 
maniére qu’on l’étudie d’ordinaire. On charge la mémoire 
d’un gran nombre de dates, de noms et d’evénements. Cette 
maniére de les connaitre seulement par la mémoire ne mé- 
rite pas le nom de savoir, car savoir c’est connaitre les choses 


(17) GusporF, G.: Introduction aux sciences humaines, pag. 188. 
(18) Ibidem, pag. 189. 
(19) Ibidem. 
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par leurs causes» (20). Y como el Abate de Saint-Real piensan 
todos los prohombres del siglo xvi. Descartes excluye la His- 
toria del numero de las ciencias porque ésta no es ciencia 
propiamente hablando (21). El desprecio cartesiano por la 
Historia se explica facilmente si se tiene en cuenta su misma 
ontologia dirigida por entero a constituir una inteligibili- 
dad de tipo espacial mas que de tipo temporal (22). Pascal 
no se muestra mas benévolo que Descartes para con la His- 
toria. Desde el momento en que hace entrar en juego en 
el desarrollo de los acontecimientos histdricos la «nariz de 
Cleopatra» y «el grano de arena fatal para Cronwel», esta 
subrayando la pura contingencia y la irracionabilidad que 
preside el sucederse de los acontecimientos humanos (238). 

El sentido de la historicidad—mas en la practica que en 
la teoria—tiene sus primeros destellos en los humanistas 
del siglo xvI. Es entonces cuando se cultiva con esmero la 
filologia, que aunque sea incapaz de despertar por entonces 
la atencion de los fildsofos que la consideran simplemente 
como una de tantas técnicas propias de los eruditos, tendria 
unas consecuencias incalculables que podremos sintetizar 
en estas palabras de Gusdorf: «El espiritu tiene derecho de 
jurisdiccion sobre la tradicién» (24). Efectivamente, el ri- 
gor filol6gico no es algo accidental en el Renacimiento. La 
necesidad de descubrir los textos en su forma auténtica, 
representa la necesidad de hallar en ellos el genuino sentido 
de la poesia, de la filosofia o de la religion. La filologia se 
convierte asi en signo de la exigencia de la verdad histéri- 
ca, del sentido de la historicidad que constituye la esencia 
del espiritu moderno. 


Los humanistas no supieron aprovecharse de todas las 
posibilidades implicitas en la filologia y en todas las demas 


(20) Citado por GUSDORF, G., ibidem, pag. 192. 

(21) DESCARTES, R.: La recherche de la verité pour la lumiére 
naturelle. Oeuvres, Paris, 1948, pags. 883-884. 

(22) GuspoRF, G.: Introduction aux sciences humdaines, pag. 192. 

(23) Ibidem, pag. 194. 

(24) Ibidem, pag. 199. 
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ciencias auxiliares de la Historia, que ellos bosquejaron. 
Pero de sus trabajos se aprovecharon sus inmediatos segui- 
dores del siglo xvu, dando lugar a un florecimiento en la 
critica histérica. E] humanista, por su veneracion a los maes- 
tros de la antigiiedad, no estaba capacitado para desconfiar 
de su testimonio. Los criticos del xv, en cambio, aprecian- 
do, sin duda, a los historiadores de la antigiiedad, no les con- 
cederan mas valor que a otro testimonio cualquiera; los 
consideran falibles, y, por lo mismo, sujetos a critica. Ya 
hemos visto las ideas fornerianas a este respecto al ocupar- 
nos de su Historia de la Historiografia durante este periodo. 
No obstante los avances prodigiosos de la critica historica, 
los eruditos del siglo XviI no son para Forner verdaderos 
historiadores. Y esto por tres motivos: 

a) Porque su concepto de la verdad historica es excesi- 
vamente materialista. Su Unica finalidad es mostrar los he- 
chos en toda su verdad objetiva, de modo que el historiador 
desaparece detras de las montafnias de datos escrupulosamen- 
te verificados. Como dice Fueter, a propdsito de los benedic- 
tinos de San Mauro, «ils vivaient dans la naive croyance que 
la bonne tradition, c’est-a-dire, les teémoignages relativement 
les meilleurs étaient absolument identiques avec la verité 
historique» (25). Por eso puede decir Forner que el siglo xvII 
nos ofrece una historia sin historicidad porque hay hom- 
bres que escriben historias y no son historiadores de ver- 
dad (25 bis). 

b) Porque se descuidd la elocuencia histdérica, convir- 
tiendo las historias en campos de discusiones 4ridas. 

c) Porque se traspasaron los limites de la desconfian- 
za y se cayo en la hipercritica (cfr. cap. VII). 

En el siglo xvmi sucedera todo lo contrario. Los filésofos 
ilustrados con pretensiones de historiadores hicieron caso 
omiso de los adelantos conseguidos por las ciencias auxiliares 
de la Historia en el siglo anterior. Los beaux esprits no veian 


(25) _FUETER, H.: Histoire de VHistoriographie..., pag. 384. 
(25 bis) Discurso sobre la Historia..., pags. 39, 47. 
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con agrado a los eruditos, y juzgaban como pedanterias los 
escripulos de la critica histérica. Pero esta actitud de los 
ilustrados del xvmI, como dice Dawson, no dejé de tener sus 
ventajas, pues «libré a la Historia de su reclusién y de su 
erudicién y la expuso al mundo o, al menos, al mundo li- 
mitado de la sociedad cultivada». Los historiadores del xvi 
no se contentan con desempolvar en los archivos polvorien- 
tos los hechos pasados, sino que aspiran a esquematizar, a 
filosofar acerca de la Historia. Fueron los primeros en con- 
cebir el ideal de una Historia que no relatara meramente, 
al modo de cronica, los acontecimientos, sino que abarcara 
todos los aspectos de la vida social y se ocupara de las rea- 
lizaciones politicas e intelectuales de la humanidad. Por otra 
parte, si gané en amplitud, perdio en profundidad. El histo- 
riador ilustrado mostr6é mas interés en que se le considera- 
ra como un hombre de ingenio y de gusto exquisitos que como 
un sabio (26). En una palabra, los ilustrados del siglo xviII 
quieren una Historia escrita a la lue de la filosofia, La His- 
toria, dira D’Alembert (27), cuando no esta iluminada por 
la filosofia, es el Hltimo de los conocimientos. Esta actitud 
es una reaccion contra las historias confesionales, partidis- 
tas, del siglo anterior; y una reacciOn también contra el de- 
talle insignificante en que habian caido los eruditos. La his- 
toria erudita, de simple detalle, se considera ahora como un 
conocimiento inferior, de poca categoria. 

Pero esta actitud ahonda sus raices muy profundamente 
en otra actitud de pensamiento propia del enciclopedismo 
ilustrado. En una época como el Xvi, en que predomina la 
exactitud de la razon, en que se entusiasman los espiritus 
con los sensacionales adelantos de las Matematicas y de las 
Ciencias Naturales, la Historia, que no podia ofrecer nada 
mas que probabilidades, tuvo que avenirse a representar el 
papel de cenicienta en el complejo de las ciencias; o, en el 


(26) DAWSON, C.: La dindmica de la Historia Universal, pag. 245. 
(27) D’ALEMBERT, J.: Mélanges de Littérature et d'Histoire, Ber- 


iin los, at, par. 3. 
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mejor de los casos, tuvo que sujetarse a los principios y 
formulas matematicas, como hizo, por ejemplo, Pristley 
(1733-1804) (Lectures on History and general Policy, Bir- 
mingham, 1788). Porque, en definitiva, como decia el mis- 
mo Voltaire (28), toda certeza que no sea demostracién ma- 
tematica, no es mas que una extrema probabilidad: no 
existe otra certeza historica. Por eso, en vez de la critica 
historica, se prefiere la Filosofia de la Historia, A los es- 
piritus racionalistas la erudicién del detalle los asfixiaba. 
Preferian reconstruir el curso de la historia de la humanidad 
valiéndose tnicamente de la razén y no de las fuentes histo- 
ricas. Como dice Fernandez Alvarez, «cegado por la luz de 
la razén, era bien natural que el espiritu del xvmI subiera 
Siempre hacia la abstraccién y que le costara infinito tra- 
bajo acomodar la mirada al mundo de lo concreto histori- 
co» (29). Pero, por otra parte, aunque parezca una contra- 
diccién, la Ilustracion prepara la base «de la mas firme 
critica del testimonio histdrico, porque su afan de llegar 
a la verdad le hace rechazar definitivamente el mero dato 
y el relato sin fundamento; o sea, huye de la fabula; y asi 
camina hacia la Historia... Si por un lado saca a la Histo- 
ria de sus cauces, movida de su deseo de obtener con ella 
algo que en ella no encuentra, si por un lado extravierte, 
como vemos, a la Historia, por otro no hace sino tocar su 
mas profundo sentido, al proclamar la necesidad de no con- 
formarse con los reflejos y al moverse en busca de las luces 
intimas del espiritu de los tiempos» (30). 

El objeto de la Historia se cambia también. Se presta 
oidos a la queja de D’Alembert, para quien el estudio de la 
Historia hubiera sido mas interesante si se hubiera escrito 
un poco mas la historia de los hombres, en lugar de escribir 
tanto la historia de los principes, que no es, en la mayor 


(28) VOLTAIRE: Histoire, Dictionnaire raisonné des sciences, des 
arts et des métiers. 


(29) FERNANDEZ ALVAREZ, M.: Breve historia de la Historiografia, 
pagina 54, 
(30) Ibidem, pag. 55. 
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parte, otra cosa que los fastos del vicio y de la debilidad (31). 
Y Voltaire confirma con su autoridad la idea de D’Alembert: 
«On n’a fait que l’histoire des rois, mais on n’a point fait celle 
de la nation» (82). Por eso el mismo Voltaire puede decir de su 
Siglo de Luis XIV que «c’est encore plus d’un gran siécle 
que d’un grand roi que j’ecris l’histoire» (83). Veremos 
como también don Juan Pablo coincide en esta apreciacién 
con los ilustrados (34). 

Si fue posible este cambio en la tematica habitual de la 
Historia se debid a que ésta ya no estaba en manos de los 
politicos, los cuales escribian exclusivamente para deducir 
del pasado las lecciones que pudieran ser utiles para su 
modo de gobernar. Tampoco estaba ya la Historia en ma- 
nos de los eruditos, generalmente a sueldo de los Reyes o 
de los Principes. Ahora la Historia ha venido a parar a ma- 
nos de intelectuales burgueses, gentes al margen de la poli- 
tica, y sobre todo, al margen del mecenazgo de los Reyes. 
Solo asi se pudo someter a critica, a critica despiadada casi 
siempre, a los Soberanos y a los fautores de la politica, 
emancipando asi la Historia de la tutela del Estado (35). 

Si la reflexion historica anterior, la medieval sobre todo, 
tenia a Dios como eje en torno al cual giraban los aconte- 
cimientos, la Historia de los ilustrados desplaza el eje de 
gravitacion hacia el hombre. La Historia ya no es teocén- 
trica, sino antropocéntrica. Si antes la Historia Sagrada era 
la Historia por antonomasia, ahora no sera nada mas que 
una parte de la Historia, y no la mas importante. El obje- 
to de la Historia seran las instituciones, las costumbres, las 
obras de arte y también la religion; pero ésta ya no tendra 


(31) D’ALEMBERT, J.: Mélanges de Littérature et dWHistoire, Ber- 
lin, 1753, Il, pag. 3. 

(32) VOLTAIRE: Carta a D’Argenson, enero 1740, citado por GUS- 
DORF, G., Introduction aux sciences humaines, pag. 199. 

(33) VOLTAIRE: Carta a Milord Hervey, citado por GUSDORF, G., 
Introduction aux sciences humaines, pag. 199. 

(34) La verdadera historia es aquella que <retrata no los hombres 
en singular, sino las sociedades de los hombres». Discurso sobre la 


Historia, pag. 79. P 7 
(35) FUETER, E.: Histoire de V’Historiographie moderne, pag. 419. 


el primado. Por eso, el titulo programatico de una obra de 
Voltaire: Essai sur le moeurs et Vesprit des nations et sur 
les principaux faits de Vhistoire depuis Charlemagne jus- 
qu’a Louis XIV’. No se trata de clasificar cuidadosamente 
todo lo pasado, sino de averiguar el profundo sentido que 
va implicito en la actividad civilizadora del hombre. Se pres- 
cinde del relato de guerras, batallas, genealogias, etc., que 
llenaban todas las historias antiguas, y se ocupa de la reali- 
dad humana colectiva en todas sus dimensiones. Voltaire, 
Montesquieu, Herder (86) manejan ya la Historia en blo- 
que. Dilthey es el primero en descubrir en el siglo xvi la 
primera conexi6n cultural cuando expone en los ciclos de las 
cosas terrenas la interaccion de los Estados y la mutua de- 
pendencia de las fuerzas historicas: «No encuentro en la 
Historia del género humano un acontecimiento mas grande 
que el nacimiento de esta conexiOn, que partiendo del cono- 
cimiento de las leyes naturales alcanza hasta el dominio de 
la realidad por el poder del pensamiento, y de este domi- 
nio a las mas altas ideas que nos determinan a todos nos- 
otros» (387). 


Como veremos mas adelante, también Forner ha visto 
este cambio de perspectivas en la Historia que el siglo xvmI 
trajo consigo. No se busca en la Historia el dato preciso, 
exacto, sino una filosofia, una mentalidad en accién. Por eso 
aleanz6 tanto éxito aquella literatura de tipo histérico- 
filosdfico en la que fue maestro Voltaire... Todas las figu- 
ras intelectuales mas representativas del momento se dedi- 
caron a ensayos de este tipo: Montesquieu, el ensayista, que 
busca en los hechos histéricos ensefianzas practicas para la 


(36) HERDER, J. G.: Ideen zur Philosophie der Geschichte der 
Menschheit, 1784-1791. Su criterio supremo de valoracién es un ideal 
de humanidad consistente en una sublimacién de la imagen del hombre 
antiguo de la €poca cldsica griega. 

(87) DILTHEY, G.: El mundo histérico y el siglo XVIII, Méjico, 


1944, pag. 360. Cfr. Diaz DE CERIO, F.: W. Dilthey y el problema del 
mundo histérico, Barcelona, 1959. 


380 


politica futura (38); Adam Smith, el economista; Winkel- 
mann, el arquedlogo; Rousseau, el teorizador de la sociedad; 
Schiller, el dramaturgo genial, y David Hume, el fildsofo 
del sensualismo, etc. Al verse la Historia «enfocada por 
Ientes de las disciplinas mas diversas, se provocé un choque 
de opiniones que iluminéd y amplié insospechadamente los 
horizontes de la Historia» (39). 

El Racionalismo ilustrado aspiraba a hacer sintesis de 
todo. La falta de erudicién no les acomplejaba ante los sa- 
bios acumuladores de detalles (40); pero, como dice Fueter, 
para evitarse las burlas de los eruditos, los fildsofos ilus- 
trados prefirieron ocuparse, en sus elucubraciones histori- 
cas, de tiempos relativamente cercanos «donde se encontra- 
ban en terreno firme y donde no podian temer la competen- 
‘cia de los eruditos» (41); y en todo caso, la tradicion oral 
podia suplir el fatigoso trabajo de la busqueda del detalle 
erudito. Este defecto, la ausencia de critica, es mas perju- 
dicial en la Historia de la Civilizacion que en la Historia 
politica de las naciones. Como los historiadores antiguos no 
‘dieron lugar en sus obras a temas como el comercio, el arte, 
la industria, etc., al convertirse ahora esos temas en el cen- 
tro de la Historia era preciso mas que nunca acudir a las 
fuentes, para cimentar sobre bases firmes, seguras, el edi- 
ficio de la Historia de la Civilizacién. Pero el Racionalismo 
esquivd también este trabajo (42). Se contentaron con las 
noticias accidentales que encontraban en los historiadores 
antiguos y, basandose en estos datos escasos y nunca bien 
verificados, lanzaron al mundo sus conclusiones generales, 
‘sus sintesis tan escasamente cimentadas como escasas eran 
las noticias que les servian de base. Por eso, en ningtin otro 
dominio, como en éste de la Historia de la Civilizacién, ha 


(38) ROGER, J.: <Evolucién del concepto de historia en Francia», 
Arbor, 1954, pag. 324. 

(39) FERNANDEZ ALVAREZ, M.: Breve historia de la Historiografia, 
pagina 55. 

(40) FUETER, H.: Histuire de V’Historiographie moderne, pag. 429. 

(41) Ibidem, pag. 430. 

(42) Ibidem. 


dado el siglo xvmr tan numerosos impulsos y tan escasos: 
resultados practicos (43). Contra esta falta de seriedad, o- 
mejor, contra esta alegre facilidad de lanzar conclusiones. 
apodicticas sin tener fundamento real en el campo de la. 
ciencia y de la filosofia en particular, hemos visto a Forner 
lanzar las mds tremendas diatribas; contra esta misma ale- 
gre facilidad en el campo de la Historia, lo veremos lanzar- 
se inmediatamente con no menor ardor. 

Esta unién entre la filosofia y la historia abrid nuevos: 
horizontes a la reflexién histérica; y en esto los enciclo- 
pedistas ilustrados tienen un mérito pocas veces reconoci- 
do; pero esta misma actitud perjudicé no poco a la His- 
toria misma porque al inscribir el acontecimiento dentro de: 
la perspectiva de una ideologia del progreso y de la razon, 
lo deforma o, como dice Gusdorf (44), lo disimula del todo.. 
Asi, los pensadores de la Ilustracién construyeron una Fi-- 
losofia sin historia y una Historia sin filosofia, porque, al 
no estar bien cimentada en los hechos reales, esa reflexion 
sobre la Historia, queda reducida a unos simples juegos de: 
imaginacion. 

Quiza el representante mas caracteristico de esta ten-- 
dencia sea J. B. Vico cuando propone en la Scienza Nuo- 
va (1742) una «Historia eterna, ideal, conforme a la cual 
transcurre en lo finito la Historia de todas las naciones,. 
con determinados origenes y determinada continuidad» (45). 
Nos encontramos en presencia de una Historia formulada. 
conforme a unos principios de raz6n aprioristicos y sdlo: 
ilustrada a posteriori con algunos ejemplos historicos. 

De este modo, la Historia de los filésofos ilustrados no 
pudo menos de resultar algo parcial, que carecia fundamen- 
talmente de toda historicidad. Montesquieu lo decia a propé-- 
sito de Voltaire, a quien acusaba de extremada parcialidad: 
«Predica como un monje para su convento» (46). Manejaban: 

(43) FUETER, E.: Histoire de ’Historiographie moderne, pag. 430... 

(44) GusporF, G.: Introduction aux sciences humaines, pag. 226. 


(45) VICO, J. B.: Scienza Nuova, 2.*, 1, II, cap. VIII. 
(46) Citado por SORRENTO, L., Francia e Spagna..., pag. 145. 
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la Historia a su gusto; no se dejaban instruir por ella. La 
Historia de estos pensadores tiene una sola dimensién; des- 
conocian la diversidad de los tiempos. Eran esclavos de su 
tiempo. Dijimos antes que estos ensayistas eran libres, con 
una libertad que degeneraba ya en libertinaje, pero en rea- 
lidad habria que decir que eran mas esclavos que los esco- 
lasticos mismos que dependian en todo del pensamiento de 
sus maestros medievales, porque la libertad de los ilustra- 
dos lo era solamente frente a la Iglesia y al Estado, en 
todo lo demas eran esclavos. No escribian para glorificar 
una dinastia, como pudieran hacerlo los cronistas reales del 
Medievo; tampoco escribian para defender la Iglesia de los 
ataques de la secularizacién; pero sus escritos eran tam- 
bién instrumentos puestos a sueldo, al servicio de una idea: 
el Racionalismo. El racionalista se dedicaba al estudio del 
pasado, se dedicaba a la Historia; pero no por el placer de 
reconstruir el doloroso camino recorrido por la Humanidad; 
al racionalista le interesaba el pasado tnicamente en cuanto: 
le podia servir al triunfo de su causa. Su Historia juzga, 
condena en bloque todo lo que no vaya de acuerdo con los 
valores que ellos defienden. En vez de buscar en la distancia 
del tiempo pasado una prolongacion de la conciencia, encua- 
dran el conjunto del pasado en el espacio mental del pre- 
sente. Voltaire, por ejemplo, no hace el mas minimo esfuerzo 
por comprender lo que significaba la Iglesia en el campo de 
la Cultura: «Nada tan tristemente fanatico como la incom- 
prensién hacia la Iglesia demostrada por Voltaire» (47). 
Don Juan Pablo tiene una frase casi idéntica a propdsito 
de Tacito: «Tacito fue tal vez mas indulgente con el Cocodri- 
lo de los egipcios que con el Adonai de los israelitas» (48). 

Durante el siglo xvmi la Historia permanece cautiva. Ha 
roto las cadenas de la Revelacién que la sujetaban a una 
determinada concepcion teoldgica, y ha destrozado también 


(47) FERNANDEZ ALVAREZ, M.: Breve historia de la Historiografia, 
pagina 58. 
(48) Oracién apologética, pag. 39. 


los grilletes que la ligaban a la adulacién de los poderosos ; 
pero no se vio libre de las prisiones de la Razon. 


1.—Juan Pablo Forner y la problematica de la Historia 
de su tiempo 


En los historiadores espafioles del siglo xvIII se advier- 
ten, como no podia ser de otro modo, algunas influencias de 
los historiadores y teorizadores ilustrados. La presencia de 
Voltaire, Montesquieu y Hume es evidente en nuestros his- 
toriadores dieciochescos. El Padre Masdeu, que es el mejor 
representante de la historiografia critica de nuestro si- 
glo XvlI, «procura, como dice Sanchez Diana (49), dar a 
toda su obra un color social que tife del naturalismo de la 
Tlustracion, y al refutar a Montesquieu cae en iguales defec- 
tos, pues en lugar de darnos una solucion materialista por 
premisas etnoldgicas, halla la resultante psicol6gica». Pero 
el que mayor impacto causo entre los historiadores espanoles 
fue Hume. Cadalso tributa abundantes elogios a la Historia 
de Inglaterra de Hume (50). Campomanes lo cita continua- 
mente; lo considera como el modelo de historiador politi- 
co (51). En cambio Vico fue enteramente desconocido en 
Espaha. Y no es de extrafiar, porque su Scienza Nuova no 
se gano la publicidad hasta el siglo xix. Campomanes es el 
unico que lo cita. Ni siquiera los jesuitas desterrados en 
Italia se hacen eco de la Scienza Nuova. 


Don Juan Pablo es el autor espafiol en quien mds neta- 
mente se advierten las encrucijadas que se abrieron a la 


(49) SANCHEZ DIANA, J. M.: «Ideas espafiolas sobre la ciencia de 
la Historia en el siglo xvilly, Theoria, nim. 7 (1954), pag. 51. 

(50) HUME, D. (1771-1776): History of England from the invasion 
of Julius Caesar to the revolution of 1688, 1754-1771. Cadalso censura 
las pedanterias de los discipulos de Montesquieu y elogia el modo de 
escribir la Historia de Hume. Hruditos a la violeta, carta de un via- 
jante a la violeta a su catedrdatico, 


(51) CAMPOMANES, C, DE: Apéndice a la Educacién popular, II, 
pagina XXIV. 


384 


Historia en el siglo xvi. Atento como estaba a todas las 
manifestaciones culturales del tiempo, no pudo menos de 
percibir los nuevos aires que soplaban por los dominios de 
la Historia. 

El siglo xvu queria filosofia en la Historia. Y Voltaire 
acuna definitivamente la expresidn que consagra esa uni6n 
entre la Filosofia y la Historia: Filosofia de la Historia. 
Pero, aunque la terminologia sea nueva, la realidad conte- 
nida en esa expresiOn es muy antigua. No es aventurado 
decir que siempre ha habido Filosofia de la Historia porque 
siempre los hombres han procurado contarse sus aventuras 
y desventuras y nunca han dejado de reflexionar, de un 
modo o de otro, acerca del destino colectivo, ya sea de la 
familia, de la tribu o del Estado. Cuando el hombre narra 
lo que le ha sucedido, se puede decir que en cierto modo 
hace ya Filosofia de la Historia. «Harta filosofia hay, dice 
Forner, en una Historia que presenta los hechos con verdad 
e imparcialidad» (52). 

La actitud de don Juan Pablo Forner frente a las nue- 
vas tendencias historiograficas de su tiempo parece, a pri- 
mera vista, contradictoria. Pero también en este caso vale 
lo que ya hemos venido repitiendo a io largo de este trabajo 
acerca de sus contradicciones, 0 mejor, «aparentes contra- 
dicciones». 

A primera vista se nos antojaria que Forner es enemigo 
declarado de la Filosofia de la Historia. El hecho de haber 
sido Voltaire el autor de la denominacion, seria suficiente 
para ponerlo en guardia. Pero a esto hay que juntar, ade- 
mas, todas esas deficiencias a que hemos aludido anterior- 
mente respecto a la mentalidad histérica del xvi. Don Juan 
Pablo supo detectar muy bien todos esos baches. Por eso 
atacara a la Filosofia de la Historia de los ilustrados. Y lo 
hard, como siempre, generalizando, sin distinciones en sus 
ataques, condenando en bloque las reflexiones filosdfico- 
histéricas de los enciclopedistas ilustrados. Pero en las ho- 


(52) Observaciones..., § 2. 
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ras cuerdas, como él mismo diria, sabe darse cuenta de los 
valores ocultos en la expresién volteriana, «filosofia de la 
Historia», que tan admirablemente sintetiza los nuevos rum- 
bos emprendidos por la Historia. 

No es que Forner se plantee expresamente el problema 
de la Filosofia de la Historia. Ni una sola vez hemos encon- 
trado en sus obras, ni siquiera en sus notas, donde se con- 
centraba el resultado de su enorme lectura, la expresién 
Filosofia de la Historia. Pero la problematica encerrada en 
ella puede decirse que se da cita integramente en uno u otro 
pasaje de sus obras. Como fino auscultador del signo cultu- 
ral de su tiempo, advirtid facilmente que durante el si- 
glo xvur se habia ido formando lentamente un concepto 
nuevo de Historia, de modo que en su tiempo «se tenia ya 
de la Historia una idea muy distinta» (53). 

Forner tiene palabras, como ya hemos indicado, nada 
elogiosas para la Filosofia de la Historia. Pero esas pala- 
bras se dirigen contra aquella Filosofia de la Historia que 
se basa, no en la realidad de los hechos histéricos bien com- 
probados, sino en las ideas fantasticas de los fildsofos ilus- 
trados. Es la misma critica que le hemos visto proferir con- 
tra los mundos fantasticos creados por los sonadores de sis- 
temas filoséficos: «Raro es el historiador que no hace hoy 
profesion de fildsofo; raro también el que no tuerce la filo- 
sofia a sus devaneos, 0 lo que es lo mismo, al sistema que 
le inspiran, ya el interés, ya la preocupacién. Las protestas 
de no desviarse de la verdad, de mantener el A4nimo exento 
de las persuasiones, del odio, del amor, del partido, se leen 
con expresiones magnificas en los exordios de las narracio- 
nes; pero el éxito da bien presto a entender que la filosofia 
de hoy no es desemejante a la de todos los siglos en obrar 
al revés de lo que profesa» (53 bis). Y a todo esto hay que 
ahadir la mania del siglo xvmt de querer meter la filosofia 
en todo: 


(53) Discurso sobre la Historia, pag. 90. 
(53 bis) Oracién apologética, pag. 52. 
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«Al presente siglo se le da comtnmente el magnifico titulo 
de filoséfico, sin otra razoOn que porque todos han dado en jac- 
tarse de que filosofan, aun cuando deliran y disparatan. Con 
jactancia o sin ella ha dado Europa en pedir filosofia en todo: 
en la oratoria, en la poesia, en la HISTORIA, hasta en los ofi- 
eios y artes mecdanicas piden filosofia los que tal vez no saben 
de ella mas que articular el nombre. 

La HISTORIA especialmente se ha hecho tan filoséfica de 
algun tiempo a esta parte, que apenas se ven ya hechos en ella, 
sino pinturas generales, razonamientos politicos, descripciones 
ideales... que, en gran parte, han adulterado la majestad de la 
Historia y la han convertido en una composicién verdaderamente 
teatral» (54). 


Ha dado perfectamente en el clavo: Tan filoséfica se ha 
vuelto la Historia, que apenas se ven hechos en ella. Por eso 
califica de rapsodias y declamaciones los ensayos de Vol- 
taire y las Historias de Raynal: «Para escribir un ensayo 
hist6rico como el de Voltaire o unas rapsodias como las de 
Raynal bastan pocos libros y una pluma habituada a escri- 
bir epigramas y declamaciones» (54 bis). La Critica histd- 
rica, la erudicién, el continuo recurrir a las fuentes histori- 
cas es lo que Forner echa de menos en estos ensayistas. 

Pero no es este el tinico defecto. No les recrimina tnica- 
mente sus cabalas historico-filosdficas al margen de los he- 
chos, es decir, al margen de la Historia misma, sino—-lo que 
es peor—porque han torcido deliberadamente los hechos en 
pro de sus opiniones: 

«En pocas paginas acumulan innumerables hechos pintados 
a su modo para dar asidero a las declamaciones sobre la Huma- 
nidad y la Superstici6n, y de la verdad sea lo que Dios quisie- 
re» (55). 


Y en este cometido fue maestro Voltaire: «Voltaire tor- 
cid todos los hechos de su superficialisimo ensayo sobre la 
Historia Universal al apoyo del fanatismo» (56). 


(54) Observaciones..., § 2. 

(54 bis) Discurso sobre la Historia, pag. 3. 
(55) Ibidem, pag. 95. 

(56) Ibidem, pag. 82. 
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Pero entre sus defectos, sus errores e, incluso, su mala 
intencién, Forner ha sabido encontrar el hilo de oro de las 
aportaciones nuevas al modo de historiar de los filésofos 
ilustrados. Le hemos visto atacar personalmente a Voltaire 
y a Raynal; y ahora le veremos reconocer expresamente en 
ellos el modelo de lo que debe ser una Historia politica: 


«Sin embargo, el tal ensayo (de Voltaire) da la idea de una 
Historia politica. Lo mismo acaece en la del Abate Raynal. La 
afectada malignidad de oponerse en todo al cristianismo, de agra- 
var pesadisimamente sus abusos, de negar pertinazmente sus 
bienes, da a su Historia un cierto aire de ridiculez que la pone 
muchos grados mas abajo de cualquiera de las de la antigtiedad. 
Los antiguos nada afectaron; referian los abusos y errores sin 
encarnaizarse en ellos con martilleo fastidioso, Estos historiado- 
res modernos que han inundado sus historias con la voz filosofia 
y esptritu filoséfico, son las més veces unos declamadores enfu- 
recidos que ponen en la rabia el mérito de su elocuencia. Salustio, 
con ser enemigo de Cicerén, no escribi6 asi la sediciédn de Cati- 
lina, y aunque no nombra la filosofia, tal vez haya mas en su 
opusculo que en todo el afectado filosofismo de los modernos» (57). 


Dentro de la revolucién espiritual, que fue el siglo XVIII, 
lo que, a juicio de don Juan Pablo, esta mas logrado es ese 
nuevo modo de escribir la Historia que han aportado los 
enciclopedistas. A pesar de las diatribas que contra los en- 
ciclopedistas hemos visto salir de su boca, su honorabilidad 
y su objetividad intelectual le obligaron a reconocer estos 
méritos en ellos. Pero lo que no les perdonara nunca es 
haber sacrificado la verdad historica al humor sarcastico; 
lo cual vale especialmente para Voltaire. En consecuencia, 
Forner quiere que la Historia se escriba segtiin estas nue- 
vas normas trazadas por la Ilustracién; pero sin imitar a 
los historiadores ilustrados en el descrédito de la verdad 
historica: 


«Hay en ellos malignidad, hay miras particulares, parciali- 
dad, petulancia, detraccién, desahogo, muchos hechos adulterados 


(57) Discurso sobre la Historia, pag. 82. 
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y torcidos unicamente al apoyo de sus mismas opiniones politi- 
cas o filoséficas; ponderados con demasia los vicios o degrada- 
das las virtudes, denigrados los reyes, si no buenos, no malos del 
todo, por levisimas conjeturas... Pero en cuanto a la forma ge- 
neral de la Historia, y a lo que en ella debe llevarse han dado 
ejemplos muy notables, para que, evitando los vicios, se escriba 
la Historia de modo que pueda ser con verdad la escuela de los 
Reyes y la maestra de la vida civil» (58). 


Quiere que se introduzca en la Historia un sistema filo- 
sdfico en el que todos los sucesos particulares se encaminen 
a retratar el estado de los hombres en cada época; es decir, 
que se maneje, al estilo de Montesquieu y de Voltaire, la 
Histcria en bloque. Esto es lo que faltaba en las Historias 
hasta la llegada de la Ilustracion. Este mérito es enteramen- 
te suyo. Por eso, a pesar de los defectos tan notables que 
ha enumerado anteriormente, dice que «no puede negarse 
que los asuntos que ventilaron estos fil6sofos suscitaron la 
aficion a esta FILOSOFIA MORAL PUBLICA O DE LAS 
NACIONES» (59). 

La filosofia es imprescindible para el buen historiador: 


<E] historiador ha de convertirse en fildsofo para reflexionar 
y deducir documentos Utiles» (60). 


Pero esta reflexion tiene que cimentarse en la verdad his- 
torica, criticamente comprobada, de los hechos. El hecho 
como tal, el hecho en si, no tiene razon de ser; lo que cuen- 
ta en Historia es el significado de tales hechos. Y este sig- 
nificado sdlo se podra detectar mediante la reflexién filos6é- 
fica. Pero, a su vez, la reflexién filosdfica, sin esta base de 
los hechos, es inuitil, es pura fantasia. Ha de existir perfecta 
armonia, mutua conjuncion entre el erudito, acumulador de 
hechos, y el fil6sofo. El divorcio entre el historiador y el 
fil6sofo llevaria la Historia a la ruina. Es preciso tener una 
«idea cabal de lo que fueron los hechos y cémo pasaron»; 


(58) Discurso sobre la Historia, pag. 89. 
(59) Ibidem, pag. 79. 
(60) Ibidem, pag. 57. 
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pero no es esto, en realidad, lo mas importante, aunque no 
se pueda prescindir de ello. Lo que realmente interesa en 
la Historia es «sacar las consecuencias, formar las ideas ge- 
nerales a que dé lugar el examen de las costumbres y modos 
de pensar de cada siglo» (61). 

Acomodandose, una vez mas, al modo de ser y al modo 
de pensar de su tiempo, tuvo, como de todas las ciencias y 
artes en general, también de la Historia un sentido neta- 
mente utilitarista. Ya le hemos oido afirmar que lo principal 
en la Historia es «reflexionar y deducir documentos Utiles». 
Este concepto utilitarista de la Historia lo tuvo en comun 
con todos los principales representantes del tiempo. Verbi- 
gracia: con Voltaire, que se preguntaba y se respondia a 
si mismo: «Quelle serait l’histoire utile? Celle qui nous 
apprendrait nos devoirs et nos droits, sans paraitre préten- 
dre a nous les enseigner» (62). En este sentido utilitarista, 
Forner concordaba, sobre todo, con Mably, para quien la 
Historia deberia ser un instrumento de ensefhanza para el 
gobernante y para los ciudadanos (63). 

Don Juan Pablo no tiene un concepto abstracto de la 
Historia, sino bien concreto, bien practico. Y esta practici- 
dad, esta utilidad la sintetiza en la educacién lo mismo que 
Mably. La Historia es una especie de archivo «a donde acude 
el comun de las gentes para calificarse de sus glorias, orige- 
nes, progresos, prerrogativas, o bien para desenterrar las 
causas y fundamentos de lo que gozan, sufren, experimen- 
tan: Cualquier equivocacién o exceso o abuso en estos 
puntos, arraigandose en la opinion publica, puede ocasionar 
errores muy peligrosos, enemistades, odios, bandos, parcia- 
lidades, quejas y disturbios que, lejos de fomentarse, deben 
reprimirse y afearse en las obras graves y de mérito so- 
lido» (64). 

Pero la Historia no es un archivo muerto, inerte. La His- 

(61) Observaciones..., § 1. 

(62) Citado por SORRENTO, L.: Francia e Spagna..., pag. 27. 


(63) MABLY, G. B.: Etude de Vhistoire, Paris, 1778. 
(64) Observaciones, § 137: Juicio al resto de la obra. 
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toria es algo vivo, no sdlo en cuanto que nos hace conocer 
lo que paso en tiempos remotos, a lo cual aluden las defi- 
niciones de Historia de San Isidoro y de Cicerén, que For- 
ner hace suyas (65), sino que la Historia es algo vivo porque 
ofrece al lector lo que podriamos llamar la vida o vitalidad 
del hecho historico. De esta vitalidad del hecho histdérico 
redunda, brota, la utilidad de la Historia para la vida civil: 
«La Historia es la maestra de la vida civil», dira Forner ha- 
ciendo suya la definicion ciceroniana (66). La Historia es 
maestra de los Principes y de los ciudadanos. En ella apren- 
den los Principes las normas del buen gobierno y los ciuda- 
danos a obedecer. La utilidad de la Historia, en el pensa- 
miento forneriano esta enteramente orientada hacia esto: 


«Mis reflexiones, pues, no se fundan mas que en aquellas no- 
ciones generales que bastan para dar a entender la forma que 
segun mi modo de pensar puede recibir la Historia para que sea 
util, no sélo a los ciudadanos, pero principalmente a los monarcas 
y a los hombres publicos» (67). 


La Historia ha de escribirse de modo que sea «escuela 
de los Principes y maestra de la vida civil» (68). Al estudiar 
su Historia se daran cuenta los ciudadanos y los gobernan- 
tes cuales han sido las causas de sus miserias 0 grandezas; 
y de este modo podran poner remedio a sus desgracias 0 me- 
jorar sus grandezas. Por eso el historiador no debe escribir 
para «<lucir su elocuencia en descripciones pomposas, sino 
para instruir a los hombres publicos en lo que deben saber 
a fin de que conozcan el estado e interés de su Patria» (69). 
Y en esto coincide con Montesquieu, que buscaba en la His- 
toria «ensefianzas practicas sobre la politica futura y sobre 


(65) ISIDORO DE SEVILLA, SAN: Etimologias, L, I, cap. XLI: <Histo- 
ria est narratio rei gestae, per quam ea, quae in praeterito facta 
sunt, dignoscuntur.» CICERON, M. T.: De oratore, L. II, cap. IX: <Histo- 
ria vero testis temporum; vita memoriae..., nuntia vetustatis.» 

(66) CICERON, M. T.: De oratore, L. II, cap. IX: <Historia, magis- 
tra vitae.» 

(67) Discurso sobre la Historia, pag. 4. 

(68) Ibidem, pag. 82. 

(69) Ibidem, pag. 81. 
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las instituciones mas apropiadas a cada forma de gobier- 
no» (70). Porque «un rey o un ministro, dice Forner, que lea 
las causas que engrandecieron o arruinaron a su nacion, 
los medios que en todas lineas tomaron otras naciones para 
deprimirla, las que tomaron sus antecesores para conservar- 
la o los descuidos y errores que cometieron con pérdida de 
su gloria y de sus intereses, los motivos que influyeron en la 
legislacién sucesivamente, los abusos que la ignorancia o el 
descuido introdujeron y autorizaron en la economia y consti- 
tuciOn interior, sabra, sin duda, qué ha de promover, qué 
ha de moderar, qué ha de alterar, qué ha de corregir, a qué 
ha de atender dentro y fuera de sus estados» (71). 


Y, por su parte, los ciudadanos aprenderan también el 
modo de comportarse respecto a los gobernantes y respecto 
al bien de la Patria; porque «el pueblo mismo leyendo las 
historias de esta calidad abrira los ojos para lo que le con- 
viene y no solo recibira de buena gana las providencias del 
Soberano, sino que él mismo las deseara y clamara por 
ellas» (72). 


Y aun se deriva otra utilidad para la politica: la propa- 
ganda de las cosas de la nacion. Si la Historia patria se es- 
cribe sin gusto, sin arte, si no se hace agradable, «sera leida 
de corto numero de estudiosos». Y de éstos se derivaran tres 
males para la nacion: 


a) No se buscaran sus libros, con descrédito para su 
cultura. 

b) Caen en descrédito libros utiles en la sustancia. 

c) El pueblo ignora su Historia (73). 


Nuestra Historia sera desconocida «porque el comun de 
los hombres no lee para instruirse; se busca el recreo en la 


(70) Rocer, J.: «Evolucién del concepto de Historia en Francia», 
Arbor (1954), pag. 324. 

(71) Discurso sobre la Historia, pags. 82-83. 

(72) Ibidem. 

(73) Ibidem, pag. 61. 
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lectura... y, por lo mismo, nuestros hechos no seran conoci-- 
dos en el teatro de las naciones» (74). 

De todo lo dicho se deduce que la Historia es «propia- 
mente el arte de los reyes y la ensehanza mas provecho- 
sa» (75). 


La Historia genética 


Don Juan Pablo Forner sintetiza en la «Historia civil» el 
pensamiento histdérico de la Ilustracién. Pero él da un paso 
mas y exige una Historia genética. Es preciso descubrir el 
influjo del pasado en el presente. Y esto, en definitiva, no es. 
mas que una consecuencia del factor educativo de la His- 
toria: 


«Omitidas las causas, son de poquisimo provecho los ejem- 
plos de la Historia, porque la instrucci6n de ella no resulta de 
lo que se obra, sino del acierto o desacierto con que se obra; 
y la felicidad o desgracia de las empresas, la utilidad o perjui-. 
cio de los establecimientos, la justicia o injusticia de los desig- 
nios en tanto ensefian o escarmientan, en cuanto descubren los 
motivos que los ocasionaron y los medios que se pusieron para 
su ejecucién. Ninguna accién es buena ni mala en el efecto, sino 
en el intento y en el impulso» (76). 


La Historia, para Forner, no es tnicamente conocimien- 
to del tiempo pasado. La Historia tiene mucho que ver con 
el presente. Es mas, si interesa el pasado es precisamente 
por su relacion al presente y al futuro. Es cierto que el his- 
toriador, como tal, no se ocupa del futuro, sino del pasado. 
La Historia, en cierto modo—y sdlo en cierto modo—, re- 
sucita el pasado; hace, como dice Forner, <existir en algun 
modo los siglos y hombres que ya no existen. Y si esta re- 
presentacién de existencia no corresponde a la que verdade- 
ramente tuvieron los siglos y hombres pasados, entonces 


(74) Discurso sobre la Historia, pag. 58. 
(75) Ibidem, pag. 28. 
(76) Ibidem, pag. 32. 
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deja de ser Historia y entra en la clase de las novelas» (77). 
Pero hemos dicho que resucita el pasado sdlo en cierto modo; 
porque el pasado de la Humanidad puede entenderse de dos 
modos: 


a) Lo que los hombres hicieron, es decir, la accion 
misma. 

b) Lo que los hombres dejaron hecho, es decir, el re- 
sultado de sus acciones. 


Ahora bien, lo que los hombres hicieron, sus acciones 
vivas, no le interesan al historiador, sencillamente porque 
ya no se tiene la posibilidad de réswcitarlas. Y en este sen- 
tido, el pasado tampoco puede resucitar. En cambio, lo que 
los hombres dejaron hecho, podremos conocerlo; pero sdlo 
en cuanto esto subsista, de cualquier modo que sea. Por eso 
la Historia tiene mucho que ver con el presente. Es mas, su 
relacién esencial esta radicada en el presente, de frente al 
presente. Es decir, segun Forner, no basta con acumular 
datos sobre el pasado, es preciso averiguar, ademas, la dia- 
léctica existente entre el hecho historico y el hombre actual. 
La Historia, dice un pensador moderno, «nace de un pasado 
en herencia y de un futuro en promesa» (78). Existe una 
dinamica del hecho pasado que tiene sus repercusiones en 
el presente. Forner nos dira esto mismo, no con especulacio- 
nes y frases abstractas, sino de un modo concreto: El his- 
toriador debe hacer una «representacién» perfecta de lo que 
fueron los hombres, de lo que fue la Humanidad en el pasa- 
do, porque «si los respresenta mal agravia a un mismo tiem- 
po a difuntos y a vivos; a aquéllos porque no los representa 
como fueron; a éstos porque veran adulterados los origenes 
de lo que son» (79). 

Y esta es precisamente la novedad que quiere ver en la 
Historia. Hasta su tiempo se ha venido escribiendo con la 


(77) Discurso sobre la Historia, pag. 2. 
(78) COLOMER, E.: Hombre e Historia, Barcelona, 1963, pag. 11. 
(79) Discurso sobre la Historia, pag. 3. 
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preocupacion Unica de reflejar bien el pasado. Se ha preten- 
dido escribir mas lo que los hombres hicieron, que lo que de- 
jaron hecho. Y, naturalmente, la Historia no pudo «repre- 
sentar la vida politica y ver en los tiempos antiguos los orf- 
genes de lo que somos y en la sucesién de los tiempos los 
progresos, no de los hombres en individuo, sino de las clases 
que forman el cuerpo de los estados» (80). 

Este parrafito que acabamos de citar lleva implicitas 
unas cuantas ideas netamente historioldgicas que es preciso 
‘subrayar. En primer lugar se puede advertir una clara vi- 
sion de la evolucion rectilinea de la Historia. Nada de evo- 
luciOn ciclica, nada de eterno retorno. Los tiempos se suce- 
den para no retornar jamas. En la Historia existe wn pro- 
greso; unos tiempos y unos acontecimientos dan origen a 
otros y se pierden para siempre en el pasado, a excepcidn de 
aquello que permanece como substrato o causa de aquello a 
lo que ha dado origen. 

En segundo lugar se deduce que el swjeto de la Historia, 
‘como tal, no es el individuo, no es el hombre concreto, sino 
la Humanidad. El hombre indwidual posee un valor historio- 
l6gico sélo en cuanto insertado en la colectividad. 

Y en tercer lugar, se puede descubrir en esas palabras 
‘citadas de don Juan Pablo, algo asi como en embrion, una 
idea muy traida y llevada hoy por la filosofia existencial, a 
saber, que el hombre se realiza o se cumple en su metafisica 
-exigencia de ser hombres, no por afadiduras del exterior, 
sino por una desveladora actualizacion de sus propias posi- 
bilidades (81). 

En una palabra, la diferencia entre la Historia antigua 
y la Historia patrocinada por los enciclopedistas ilustrados 
a la que don Juan Pablo se adhiere, con las reservas ya in- 
-dicadas, podria sintetizarse en esta doble actitud del histo- 


riador: 


(80) Discurso sobre la Historia, pags. 3-4. 
(81) ANDRES ORTEGA, A.: Memorias del XIII Congreso Interna- 


«ional de Filosofia, Méjico, 1961, III, pag. 83. 
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a) El historiador clasico se pregunta: Como ha su- 
cedido? b) El historiador ilustrado, en cambio, se pregunta: 
~Cémo iremos adelante? (82). 

Esta idea que la Ilustracién ha expresado de un modo 
abstracto, a saber, el influjo del pasado en el presente, abun- 
da, de un modo concreto, practico, en los escritos forneria- 
nos. Y asi nos diré que en Espafia nos hace falta una His- 
toria que nos muestre «qué consecuencias sufrimos hoy to- 
davia de aquella serie de errores o fatalidades que en la. 
guerra, en la politica, en la economia, en la legislacién, 
empobrecieron y debilitaron a Espafa» (83). Espana «su- 
fre ahora muchas consecuencias de su dilatacién de domi- 
nios» (84). 

Y atin hay una idea nueva, la de ejemplaridad de la His- 
toria, no en el sentido educativo ya indicado, sino de cau- 
salidad ejemplar: «En la noticia de los tiempos antiguos es-- 
tan las semillas de los presentes» (85). Obsérvese que no 
dice simplemente, como en los textos anteriores que en los 
tiempos antiguos o en los hechos pasados estan las semillas 
de lo que somos ahora, sino que dice que en la noticia de lo 
pasado esta la semilla de lo presente. La Historia, con su 
ejemplaridad, tanto en bien como en mal, es movil de las: 
acciones humanas, o dicho con una metafora forneriana, «es. 
un yunque que desmenuza los prejuicios» (86). 

Esta visidn de la ejemplaridad del pasado les faltaba a 
los detractores de la Oracién apologética de Forner. Por 
eso el Censor, con esa falta de sentido historico que caracte- 
rizaba a tantos prohombres del xvi pudo responder a For- 
ner: «Es inaguantable esa continua matraca de que_nues- 
tros abuelos fueron sabios. ;Qué sirve eso ahora si “somos 
un cero en letras?» (87). Por lo mismo que conocia muy bien 


(82) LOWITH, K.: Hl sentido de la Historia, Madrid, 1961, pag. 33.. 
(83) Discurso sobre la Historia, pag. 104. 

(84) Ibidem, pag. 92. 

(85) Hxequias..., pag. 7. 

(86) Amor a la patria, pag. XXI. 

(87) Conversaciones familiares..., pag. 21. 
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la ejemplaridad de la Historia, Forner responde muy a pro- 
posito cuando dice: «El hombre sin guia y sin los documen- 
tos y ejemplos de las edades pasadas, no podra ser nunca 
sino un Censor» (88). 

Si la Historia se puso tan de moda en el siglo xvim no 
fue por el amor al pasado, como vimos, sino por su utilidad 
para el presente. Porque lo histérico, como dice Gusdorf, no 
es lo antiguo, lo pasado, lo inactual, sino el meollo mismo 
de la actualidad y la garantia del futuro (89). 


(88) Conversaciones familiares..., pag. 15. 
(89) GuSDORF, G.: Introduction aux sciences hwmaines, pag. 225. 
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CAPITULO XI 


EL SUJETO DE LA HIsToRIA 


I.—-El hombre, factor de la Historia 


Existen, sin duda, muchas causas, que, unas mas y otras 
menos, influyen en el progresivo desarrollo de la Historia. 
Y todos estos factores o todas estas causas se influyen mu- 
tuamente entre si: «En la serie de dieciocho siglos que abra- 
za su obra, dice Forner refiriéndose a la Historia Uniwersal 
del Padre Borrego, ha habido una conexion general y con- 
tinua entre los Papas, los Emperadores, los Reyes y las Re- 
publicas; entre los negocios eclesiasticos y seculares, entre 
los intereses de todos los estados, clases y jerarquias, pu- 
diéndose muy bien comparar este enlace al de una cadena 
labrada en circulo en que todos los eslabones tienen una 
existencia particular y penden, sin embargo, y participan 
unos de otros» (1). 

Existen diversos factores que influyen en el curso de la 
Historia, pero toda su eficacia se reduce a la mayor o me- 
nor influencia que ejercen sobre el hombre; porque, en de- 
finitiva, el Gnico que hace la Historia es el hombre. Aunque 
de la unién de los hombres entre si surja un especial coefi- 
ciente o factor historico, el influjo de cualquier causa en el 


(1) Observaciones, § 2. 


399 


curso de la Historia hay que medirlo, hay que determinarlo 
desde el hombre individualmente considerado, porque el 
hombre colectivo, la masa, la sociedad en cuanto tales no 
constituyen una unidad sustancial. Es cierto que la sociedad, 
la masa, se han de considerar como factores histéricos, pero 
sdlo en cuanto ejercen un influjo en el hombre individual, 
quien, de hecho realiza la Historia. 

Pero si el hombre, en cuanto individuo, hace la Historia, 
no se sigue, por esto, que sea sujeto de la Historia, porque el 
individuo desaparece y, sin embargo, la Historia como tal 
permanece. De donde se sigue que el hombre individual no 
puede ser sujeto de la Historia. El verdadero sujeto de la 
Historia es la Humanidad. 

Don Juan Pablo no dice nunca expresamente que la Hu- 
manidad sea el sujeto de la Historia; pero lo dice indirecta- 
mente en cuanto que considera a la Humanidad como «ob- 
jeto» de los libros de Historia: 


«Se halla interesado en una Historia Universal Sacroprofana 
todo lo que hay y existe en la tierra derivado de los conatos y ac- 
ciones de los hombres» (2). 


Ahora bien, para que la Humanidad pueda ser objeto de 
los relatos histéricos, es preciso que antes haya sido sujeto 
«de todo los conatos y acciones» de los que ahora se ocupan 
las historias. 

Pero la Historia no se ocupa de todos y de cada uno de 
los hechos realizados por los hombres, sino de aquellos he- 
chos humanos en los que ha intervenido lo especifico del 
hombre, la RACIONALIDAD: 


«Obrar por mero instinto 0 movimiento maquinal de la na- 
turaleza, es propio de los irracionales; y a mi vista se diferencian 
muy poco de la Historia natural las que copian las obras o mo- 
vimientos de los hombres sin expresar el uso que hicieron de su 
RACIONALIDAD para ejecutarlas» (3). 


(2) Observaciones, § 187: <Juicio al resto de la obra». 
(3) Discurso sobre la Historia, pag. 32. 
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La Historia tiene por finalidad el «retratar el estado de 
los hombres de cada siglo» (4). Para Forner lo que verdade- 
ramente interesa en los relatos histéricos es que se dé a 
conocer al hombre (5). Si la Historia se ocupa del origen y 
progresos de las «instituciones humanas» y expone «a los 
siglos venideros la memoria de los pasados» es para que «los 
hombres conozcan lo que han sido y lo que deberian ser» (6). 

El conocimiento de los hechos como tales no tiene ma- 
yor importancia; lo que realmente importa es el significa- 
do de esos hechos para la Humanidad (7). En la entrafia 
complicada de cada hecho historico se conjugan varios ele- 
mentos—factores fisicos, geograficos con factores espiritua- 
les—que han influido en el desarrollo temporal de la vida 
de los hombres y de los pueblos. Por eso es misién del his- 
toriador exponer «las causas y los antecedentes de sus (hom- 
bre) acciones... Debe describir personas, gentes, lugares, su- 
cesos, leyes, costumbres, usos, establecimientos y estados de 
los hombres unidos en sociedad politica o disueltos de 
ella» (8). 

Al hombre y a la sociedad interesa saber «el origen y 
las causas de sus miserias o prosperidades, los motivos que 
la engrandecieron o debilitaron, el conocimiento puntual de 
sus errores o aciertos en las guerras, en la politica, en la 
economia, en la religidn y en el saber» (9). 


Nada de lo que provenga de la actividad del hombre se 
puede omitir, si se quiere dar una recta interpretacién del 
curso de la Historia. Pero, aunque no se omita nada, es pre- 
ciso guardar una escala de valores. Por eso Don Juan Pablo 
reprocha a los historiadores que «omitan las costumbres, 
comercio, arte, ciencia... en gracia de los combates, derro- 
tas, sitios y marchas de ejércitos..., colocando la gloria y 


(4) Discurso sobre la Historia, pag. 89. 
(5) Ibidem, pag. 11. 

(6) Ibidem, pag. 21. 

(7) Ibidem, pag. 91. 

(8) Ibidem, pag. 61. 

(9) Ibidem. 
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heroicidad no en los ejemplos del buen gobierno, sino en la 
mortandad del mayor nimero de hombres» (10). 

Como hemos podido observar, a través de estos testimo- 
nios citados, Forner considera al hombre como factor de la 
Historia desde una triple dimensién o perspectiva: 


— Como individuo en general. 

— Como individuo sobresaliente o excelencia del espi- 
ritu. 

— Como individuo sumergido en una masa. 


En el primer caso hay que estudiar el influjo de los sim- 
ples individuos en la Historia. En el segundo caso, la indi- 
vidualidad es sindnimo de personaje insigne; y ofrece la 
oportunidad para estudiar el papel del héroe en la Historia. 
Y en tercer lugar se considera al hombre, al individuo su- 
mergido en el anonimato de una colectividad o masa. 


a) El hombre, en tanto que individuo general, 
es factor de la Historia 


Aunque las facultades esenciales—espirituales y sensi- 
tivas—son iguales en todos los hombres, sin embargo, cada 
uno posee su particular individualidad psiquica y su propia 
fisonomia fisica, La individualidad es producto, por un lado, 
de inclinaciones y disposiciones innatas, y, por otro, es un 
producto de la educacion adquirida. Y en esta educacién que 
el hombre va adquiriendo a lo largo de toda su vida inter- 
vienen muchos factores ajenos al individuo. 

La fisonomia fisica del individuo no tiene gran impor- 
tancia para Forner. No hemos encontrado texto alguno en 
sus obras en que haga la mas minima referencia a la nariz 
de Cleopatra, como ya hemos visto, por ejemplo, en Pascal; 
en cambio, le concede gran importancia a la fisonomia psi- 
quica, a la individualidad psiquica, por el influjo que ésta 


(10) Discurso sobre la Historia, pag. 89. 
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ejerce sobre la conducta del hombre. Por eso exige al histo- 
riador que explique si los hechos que narra han procedido 
de la «prudencia de los hombres, de su temeridad o de al- 
guna casualidad» (11). 

Es cierto que la libertad humana permanece intacta ante 
la presién de los factores externos, pero una vez que se ha 
adquirido un determinado habito, las decisiones humanas 
llevan irremisiblemente su impronta; de modo que casi se 
puede prever cual sera el comportamiento de un determina- 
do individuo puesto en determinadas circunstancias. E] hom- 
bre tiene conciencia de ser una encrucijada de tendencias di- 
versas, una puesta en juego de contrincantes opuestos, un 
punto de mira de fuerzas contrarias que pesan en su vida y 
que lo solicitan cada una a su modo: 


«Dentro de nosotros conocemos 
que podemos obrar, y juntamente 
porque asi o de otro modo obrar podemos» (12). 


«Inventan las artes para su alivio, y, al punto, las con- 
vierten en dolencias destempladas y peligrosas. Desdicha 
es de la Humanidad, sujeta al ciego impetu de las pasiones, 
que debiendo dirigirnos al bien, nos precipitan miserable- 
mente» (13). 

Consiguientemente el fil6sofo de la Historia no puede 
dar de lado el estudio de los diversos caracteres si quiere 
llegar a una interpretacién objetiva del curso de la His- 
toria: 


<El poeta expresa los caracteres de los hombres del modo 
que éstos obrarian supuestos en ellos tal genio, tal inclinaci6n,. 
tal situaci6én, tal estado... El historiador retrata la verdad de 
estos caracteres representandolos del modo que obraron en el es- 
tado, situacién, genio e inclinacié6n que concurrieron en tales 
hombres» (14). 


(11) Discurso sobre la Historia, pag. 60. 

(12) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXITI, pag. 356. 
(138) Hxequias, pag. 80. 

(14) Discurso sobre la Historia, pag. 55. 


En este pasaje se inspira don Juan Pablo en el capitu- 
lo IX de la Poética de Aristételes, que conocia ciertamente 
porque, aunque aqui no lo cita, hace mencién del texto aris- 
totélico en el Discurso sobre el modo de escribir y mejorar 
la Historia de Espana. Alli cita este pasaje del capitulo IX 
de la Poética de Aristételes: «La poesia es mas filosdfica 
que la Historia, porque ésta ensefia lo que es y aquélla lo 
que debe ser» (15). 

Hay modos de ser que afectan a toda una nacion. Y esto 
puede tener un influjo determinante en la marcha de algunos 
acontecimientos. En la ligereza de los franceses ha visto 
Forner una de las causas que mas han contribuido a la ex- 
pansion del filosofismo, «que lo abrazaron los franceses por 
amor a la novedad» (16). 

La Historia la hacen los hombres, todos y cada uno de 
los hombres; pero el historiador y el fildsofo de la Historia 
no pueden ocuparse «de los hombres en individuo, sino de las 
clases que forman el cuerpo de los estados» (17). La dis- 
tribucién que hacia Montesquieu en biografia e Historia no 
responde ciertamente a esta idea forneriana que considera 
también la biografia como insuficiente para un exacto cono- 
cimiento de la Historia y para una adecuada interpretacién 
de la misma. Porque para Forner los que hacen la Historia 
en cuanto tal son los hombres en indiwiduo, aunque éstos 
no sean objeto de la Historia en cuanto tales (18). Por lo 
mismo, el historiador no se debe ocupar del hombre, factor 
de la Historia, en cuanto individuo aislado, sino en cuanto 
englobado en una clase o estado; pero no englobado en una 
clase 0 estado que se enquiste o se encierre en si misma, al 
estilo de la interpretacién marxista, sino englobado en una 
clase que se mantenga abierta a las demas clases, cooperan- 
do todas a un mismo fin (19). Por el hecho de que el hom- 


(15) Discurso sobre la Historia, pag. 117. 

(16) TIbidem, pag. 78. 

(17) Ibidem, pag. 4. 

(18) Ibidem. 

(19) Ibidem, pag. 78. Cfr. Hxequias, pag. 113. 
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bre es naturalmente sociable; el hombre es inconcebible ais- 
lado de la sociedad; la sociedad lo ata en cierto modo y lo 
coarta, aunque, por otra parte, permanece enteramente libre 
en sus decisiones interiores y exteriores: 


«Porque en nudo justo de libre sociedad, que conformara en 
un solo querer los hombres todos, até (Dios) las diferentes volun- 
tades» (20). 


b) El héroe como factor de la Historia 


Hemos dicho que para Forner no cuenta el simple indi- 
viduo aislado de la sociedad. Tampoco el héroe, o el indivi- 
duo en cuanto excelencia del espiritu, tiene especial impor- 
tancia separado de la sociedad. Pero considerado como en- 
globado dentro de la misma sociedad que lo ha creado, el 
héroe o el genio tiene una importancia extraordinaria para 
el desenvolvimiento del curso de la Historia, y, por consi- 
guiente, el filosofo de la Historia tiene que ocuparse nece- 
sariamente de él separadamente. El genio o el héroe no sdlo 
influyen en el curso de la Historia, a veces lo dominan y di- 
rigen, ya sea para bien o para mal: al filosofo de la Historia le 
toca averiguar «si el deseo de gloria de Alejandro el Grande 
caus6 la destruccion de Asia; en Julio César, la de la Rept- 
blica; en Mahoma, el de Africa y parte de Asia y Europa, y 
en Gengis-Kan, la de China» (21). 

El héroe y el genio también son hijos del ambiente que 
los rodea, son hijos del momento histérico en que les ha 
tocado vivir; pero no se dejan dominar por ese ambiente 
como los demas hombres, sino que, por el contrario, saben 
sobreponerse y doblegar las circunstancias y el ambiente 
que los rodea a sus planes. El genio y el héroe surgen de 
improviso, abrazando con mirada penetrante y comprensi- 
va los problemas mas dificiles y vitales del momento, re- 


(20) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 373. 
(21) Gramdticos, Ms. II, fol. 211. 
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solviéndolos con sorprendente rapidez, venciendo las difi- 
cultades de un ambiente, que, en general, no los comprende. 
Estos grandes personajes imprimen a la Historia cambios 
decisivos. Don Juan Pablo ha visto la importancia de estos 
hombres extraordinarios «cuyas acciones estan intimamen- 
te enlazadas con el estado de los pueblos y de su republica, 
y ved aqui el oficio de la Historia, poner patentes estos en- 
laces y manifestar de qué modo el mayor numero de los 
mortales es feliz o infeliz por el modo de obrar del menor 
numero» (22). 

Como ya indicamos anteriormente—y en este testimo- 
nio est& sobradamente claro—el héroe, el genio, los indi- 
viduos sobresalientes no acttan separadamente, sino que 
estan suponiendo, como base de su actividad, una masa 
—mas o menos décil—que lleva el peso del curso de la His- 
toria. Nunca se encontrara un hombre aislado, por genial 
que sea, capaz de torcer el curso de la Historia cuando toda 
una fatal concatenacién de hechos y de ambiente le sefia- 
lan un cauce» (23). 


Estas grandes individualidades pueden ser benéficas o 
maléficas, seglin que con sus acciones sean causa de la 
felicidad o infelicidad «del mayor numero». Forner reserva 
el apelativo de HEROE tnicamente para los grandes per- 
sonajes benefactores de la Humanidad, no para aquellos 
que con su conducta han ocasionado la infelicidad de la 
sociedad (24). 

En estos grandes personajes biografia e Historia se iden- 
tifican porque: 


«Las acciones todas de un héroe ensefian en Historia porque 
alli se ven las causas que le indujeron a obrar y los efectos ma- 
los o buenos que sus acciones ocasionaron, a veces en su nacién 
y a veces en las extrafias» (25). 


(22) Hxequias, pag. 113; Cfr. Discurso sobre la Historia, pag. 121. 
(23) CASARIEGO, J. H.: Jovellanos..., pag. 90. 

(24) Observaciones, § 81. 

(25) La Escuela de la Amistad, pag. XVII. 
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Por eso en las biografias de los grandes personajes se 
debe descender hasta los detalles mas insignificantes: el his- 
toriador o bidgrafo «esta obligado a referir no sdlo sus he- 
chos por mayor, sino a contar su vida, genio y costumbres 
de los que mas se senalaron en gloria y fama» (26). Por otra 
parte, si los grandes personajes tienen importancia histérica 
no es por la vida o hazafias en si mismas consideradas, sino 
por la relacién que tienen para con la sociedad: 


«Los héroes deben considerarse con respecto a la Republica, 
esto es, dirigiendo todas las narraciones a manifestar de qué 
modo la Reptblica sac6é ventaja o perjuicio con tales acciones 
del héroe. Este es el centro a donde debe dirigirse todo» (27). 


Porque el cometido de la Filosofia moral publica o de las 
Nacionés «retrata, no los hombres en singular, sino las socie- 
dades de los hombres; no las virtudes o vicios de los indivi- 
duos, sino las excelencias o defectos de los gobiernos; no las 
relaciones del hombre, sino de los estados; no la economia do- 
méstica, sino la administracién ptblica de una reptblica o 
monarquia; no la industria o comercio de un padre de fami- 
lia, sino la industria y comercio de muchas provincias suje- 
tas a la direccién de una suprema autoridad; no la conducta 
que debe observar cada ciudadano, sino la que deben obser- 
var las comunidades de los ciudadanos» (28). 


c) La masa como factor de la Historia 


El hombre, sociable por su misma naturaleza, vive re- 
gularmente en agrupaciones mas o menos numerosas. De 
esta forma de vivir de los individuos, agrupados en colecti- 
vidades, resulta una especial comunicacién de sentimientos, 
de criterios, de mentalidad, de tendencias, que constituyen 
el espiritu de la masa, del cual deriva, a su vez, un fendmeno 


(26) Discurso sobre la Historia, pag. 60. 
(27) Ibidem, pag. 121. 
(28) Ibidem, pag. 79. 
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de movimientos colectivos, vastos y profundos, que revis- 
ten un cierto caracter unitario. Aunque la masa no es nada 
mds que una suma de individuos particulares y concretos, 
en la cual el individuo permanece siempre como el verdadero 
agente de la Historia; sin embargo, en la eficiencia historica 
se derivan de la masa nuevas y especiales influencias, que 
se pueden considerar justamente como verdaderos factores 
de la Historia. Estas influencias o aspectos nuevos que la 
masa aporta al factor hombre pueden reducirse a dos: 

1. La fuerza de atraccidn, que, por la reciprocidad del 
influjo de las acciones de los componentes, adquiere la mis- 
ma masa; de donde resulta que, sin darse cuenta de ello, las 
particularidades individuales son arrastradas por las co- 
rrientes psiquicas derivadas de la masa misma (29). 

2. La conciencia de pertenecer a un gran todo acrecien- 
ta o disminuye, segtin los casos, la confianza y la fuerza de 
cada uno de los miembros segtn que se sientan protegidos o 
abandonados por la colectividad, de modo que el individuo 
llega a realizar acciones heroicas a veces, pero mas general- 
mente indignas, a las que nunca habria llegado por propia 
iniciativa y si no se hubiera sentido como disimulado, per- 
dido en medio de la masa. 

El espiritu de la masa no es el resultado adicional de los 
sentimientos de cada uno de los miembros, sino que esta 
constituido en gran parte, por el que suscita o dirige el 
movimiento colectivo; es decir, también aqui entra en juego 
el factor ya indicado antes por Forner, a saber: «que la fe- 
licidad o infelicidad del mayor numero depende del menor 
numero» (30). 

éQuién dirige, por tanto, la Historia? ;Quién es su agen- 
te principal? ;La masa o los grandes personajes? ;Son los 
muchos pequenos o los pocos grandes los que verdaderamen- 
te hacen la Historia? A estas preguntas la Escuela Indivi- 
dualista respondera después con Tretchke, Carlyle, etc., que 


(29) Gramdticos, Ms. II, fol, 254. 
(30) Discurso sobre la Historia, pag. 121. Cfr. Hxequias, pag. 113. 
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son los grandes genios, las grandes personalidades, los ver- 
daderos agentes de la Historia y reducira la masa a la fun- 
cidn de simple instrumento en manos de los «grandes» para 
la realizacion de sus planes. La masa sera la materia bruta 
que los grandes personajes moldearan a su talante; ellos son 
los artistas que plasman el curso de la Historia segtin sus 
ideas. 

La Hscuéla Colectivista en cambio, exaltara la masa a 
factor decisivo de la Historia, cuya marcha discurre no a 
saltos, sino paso a paso. Los grandes cambios, los «empujo- 
nes» llevados a cabo por los grandes personajes no son, en 
el fondo, nada mas que la conclusién o el término de un des- 
arrollo gradual, hecho no sdlo posible, sino realizado entera- 
mente mediante la colaboracién del infinito nimero de los. 
«pequenos». Esos cambios, esos empujones habrian tenido 
lugar igualmente sin la intervencién de los grandes persona- 
jes; el curso historico senalaria las mismas etapas y tendria 
el mismo desarrollo. 

La posicién de don Juan Pablo es algo intermedio entre 
lo que después afirmaran la H'scuela Individualista y la Es- 
cuela Colectivista, Ya lo hemos podido advertir en algunos 
textos citados anteriormente. La masa, la colectividad esta 
compuesta de individuos concretos, que son, en definitiva, 
los que realizan el curso de la Historia. Pero, como ya indi- 
cabamos antes, una masa, una colectividad es inconcebible 
sin unos dirigentes que le infundan, en cierto modo, su es- 
piritu; es decir, no pueden existir las masas sin unos diri- 
gentes manifiestos u ocultos, del mismo modo que no pue- 
den existir las sociedades, las reptblicas 0 monarquias, sin 
sus soberanos o gobernantes, que serian, para el caso, el 
sindnimo del héroe o excelencia del espiritu; porque, de he- 
cho, ellos son los que tienen que explicitar las posibilida- 
des contenidas en la colectividad, ya sea la masa u otra 
colectividad cualquiera. Por tanto en la equidistancia de 
la Escuela Individualista y de la Escuela Colectivista esta, 
para Forner, la verdad. Una influencia notable—y en algu- 
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nos casos decisiva—no se les puede negar a los grandes 
personajes; pero es absurdo rebajar tanto el factor masa 
.o colectividad que no se le reconozca alguna eficacia histo- 
rica. Porque, en realidad, no existirian los héroes, los gran- 
des personajes, si no existiera una colectividad que los sos- 
tuviese y apoyase. Desde este punto de vista, seria mas 
bien la masa la que crea al héroe y al genio. Tiene que ha- 
‘cer necesariamente una reciprocidad de influencia entre el 
héroe y la colectividad o la masa. 

El difundirse de la cultura llevé consigo la disminucion 
de la preponderancia de los grandes personajes y acrecent6 
el influjo de las masas. La explicacion es facil: la difusién 
de la cultura hace mas dificil para todos el aleanzar una 
posicién dominante sobre los demas. Y esto se verificd a 
gran escala durante el siglo xvi. La difusion de la cultura 
hasta los estratos mas humildes de la sociedad, aumento las 
posibilidades de influjo de la masa en el curso de los acon- 
tecimientos. Se advierte esto, sobre todo, en las criticas a 
la nobleza, tan comunes, en este tiempo. Don Juan Pablo, 
ya lo hemos visto, no perdia ocasi6n propicia para lanzar 
sus diatribas contra la nobleza, con lo que demostraba su 
aversion, en la practica, a las teorias racistas del desarrollo 
del curso de la Historia. Por el mero hecho de ser descen- 
dientes de grandes personajes no se esta mejor dotados 
para gobernar, por ejemplo: 


«Quiera Dios no vea yo el Gobierno en manos de los préceres 
mientras no se mejore la crianza de su primera edad» (81). 


Precisamente en esta pérdida de fe en los grandes per- 
sonajes ve Sanchez Agesta «el signo mas aparente que 
consuma la historia del siglo xvm..., el quebrantamiento 
‘del dogma que definia como forma de gobierno por excelen- 
cia y casi tnica en Europa, el REGIMEN MONARQUI- 


(31) Gramdticos, Ms. IT, fol. 121. 
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CO» (82). Para Forner lo que importa es el valor personal, 
no el genealdégico: 


«... Como los nobles que hay alli (en el Parnaso) son sabios, 
ninguno debia pensar tan neciamente que creyese haber debido 
a su genealogia las cualidades de su espiritu» (33). 


Por eso desprecia 


«la linajuda vanidad de un necio 
que en la ajena virtud puso su precio» (34). 


La nobleza fue blanco de las iras de la casi totalidad de 
los pensadores del xvi. Feijoo es el primero en preguntar- 
se por el valor de la nobleza que no tiene otro fundamento 
que la herencia de la sangre (35). Don Diego de Torres Villa- 
rroel no tiene reparos en manifestar al mundo, con su 
desenfado caracteristico, «la basura» de su ascendencia y 
no se inmuta por ello, porque «los hombres todos somos 
unos: a todos nos rodea la misma carne, nos cubren unos 
mismos elementos, nos alienta una misma alma... y nos 
arranca al mundo la muerte» (36). Y Cadalso, lo mismo que 
Forner, se ensaha de un modo especial en la vanidad de la 
nobleza: «La vanidad que yo fundo en que ochocientos afos 
antes de mi nacimiento muriese uno que se llamé como yo 
me llamo y que fue hombre de provecho aunque yo sea 
inttil para todo» (387). 

Entre los grandes personajes adquieren, para Forner, un 
puesto relevante, en el desenvolvimiento del curso de la 
Historia, los santos, que son siempre héroes benéficos para 
la Humanidad. Su influencia en el desarrollo de la Historia 
no siempre aparece claro a primera vista; pero dentro de 
una concepcion cristiana de la Historia, su influjo no puede 


(32) SANCHEZ-AGESTA, L.: El pensamiento politico..., pag. 91. 
(33) Haequias, pag. 164. 

(84) Hpitafio, Ms. III, fol. 350. 

(35) Ferrsoo, J. B.: Teatro critico, IV, 2. 

(36) TORRES VILLARROEL, D. DE: Vida, pags. 31-32. 

(37) CaADALSO, J.: Cartas marruecas, carta XIII. 
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ponerse en duda. Pero esto no quiere decir que la Filosofia 
de la Historia se vea obligada a tener en la misma considera- 
cién a los santos que han desarrollado una gran actividad 
social y a los que han pasado su vida escondidos en una te- 
baida; porque al fildsofo de la Historia no le es facil descu- 
brir las misteriosas corrientes benéficas, que a través de su 
intercesion, descienden del cielo a la tierra. 

En los santos se realiza plenamente el curso de la His- 
toria: salir de Dios y volver a Dios. En los santos se hace 
realidad «aquel colorido de divinidad que necesitan los ojos 
del hombre para postrarse, no con servil abatimiento, sino 
con filial ternura y amor, ante un Padre que los llama a Si 
para que cumpliendo sus leyes, sean felices en la peregrina- 
cién de la vida y lo sean después en la region de la inmor- 
talidad» (88). 

Si rebajamos un poco el concepto de héroe y descende- 
mos desde el genio y el santo hasta las personas de talento 
o sobresalientes en la sociedad por su posicidn religiosa, po- 
litica, econdmica, etc., que les permite desplegar su activi- 
dad en un radio de accién mas largo, es evidente que su in- 
flujo en el curso de la Historia sera diverso, segin su capa- 
cidad personal, segun su talento; pero tiene un poderoso 
influjo también el cargo o funciédn que se desempefia. 

Pero lo que, en definitiva, debe averiguar el historia- 
dor, y el fil6sofo de la Historia debe explicar, no es la acti- 
vidad individual por ella misma, sino el encadenamiento que 
tiene con la sociedad: 


«El encadenamiento y dependencia que tienen los hombres 
entre si hace que las acciones de muchos de ellos vayan de ordi- 
nario encaminadas a un solo fin» (39). 


De esto se deduce que don Juan Pablo haya atribuido a 
la Historia como fin u oficio «el investigar lo que puso en 
movimiento las acciones de muchos hombres y hacerlo el 


(88) Hxequias, pag. 145. 
(39) Discurso sobre la Historia, pag. 121. 
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alma de la narracion, del mismo modo que lo fue de las ac- 
ciones» (39 bis). 


II.—La naturaleza o las fwerzas ciegas 


de la Historia 


El hombre, compuesto de alma y cuerpo, de espiritu y 
materia, experimenta en si una doble tendencia: 


«Vese duefio, por una parte, de una potencia inteligente, que le 
hace mirar con desdén la sujecién a su porcién grosera y mate- 
rial, y halla, por otra, que esta misma posesién le obliga a aco- 
modarse a las urgencias de la vida, proporcionando su espiritu 
a lo que piden de necesidad las leyes de su conservacion y exis- 
tencia» (40). 


En esta reciprocidad de influencia del espiritu y de la 
‘materia estriba todo el ser del hombre (41). El hombre no es 
‘puro espiritu, «de lo contrario, no nos fatigarian las solici- 
tudes a que nos inclina el peso del cuerpo» (42). 

Pero el hombre ha sido destinado a vivir en un mun- 
-do material, aunque no tenga su fin en él. Y vivira necesa- 
riamente condicionado por el mundo material porque «el 
ser humano es todo lo que constituye el hombre» (43): todo, 
es decir, una parte material y otra espiritual. Y cada una 
de estas partes que componen el ser del hombre tienen sus 


-exigencias: 


«Si tengo un cuerpo que a los brutos hace 
semejante mi ser, bien examine 

su mecanica forma, bien el modo 

con que dirige sus funciones varias; 


(39 bis) Discurso sobre la Historia, pag. 121. 
(40) Oracién apologética, pag. 75. 

(41) Ibidem. 

(42) Ibidem, pag. 77. 

443) Ibidem, pag. 79. 
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si esclavo de él, de sus potencias sufro 
el imperio forzoso, cuando atentas 

a la existencia de la vida, abrazan 

el bien, involuntarias, o el mal huyen. 
Pasando luego a superior esfera, 
olvidado del cuerpo, en mi percibo 

un alto sentimiento que del suelo 

me destierra y al cielo me levanta» (44). 


Es preciso salvaguardar los derechos de las dos partes: 
constitutivas del ser del hombre; de lo contrario se puede: 
dar lugar a errores tanto por una parte como por otra: «Los. 
platénicos erraron; quisieron formar sabios y exagerando: 
las atribuciones de la parte espiritual no formaron hom- 
bres.» Y en el extremo contrario <ha caido hoy la filosofia. 
Da demasiadas riendas a las facultades brutales y aparta al 
mortal igualmente de su ser por la senda opuesta. Quieren 
hoy formar hombres los fildsofos y nos arriman con dema-. 
sia a los brutos» (45). Para Forner «mantener el justo me- 
dio, que entre estos dos extremos senala el juicio, es con 
propiedad ensenar sus oficios a la naturaleza humana» (46). 

El hombre, es cierto, se compone en parte de elementos: 
materiales; pero no por eso entra a formar parte integrante: 
del universo material en que habita: El hombre, en frase: 
feliz, «esta exento del lazo comtn»: 


«El universo edificado apenas, 

llené el espacio, y al imperio docto 

del Duefio Omnipotente, cada cosa 

tom6 ser y lugar; el movimiento 

impreso en ellas descubri6 el enlace 

con que una en otras eslabonadas giran; 
ya obraban todas cuando el hombre, exento 
del enlace comin, la vez primera 

nacié a la vida. Posterior al orden 

del todo universal Dios lo produjo, 

porque en él Dios no quiso que él entrara: 


(44) Discursos filosdficos, BAH, tomo LXIII, pag. 367. 
(45) Oracién apologética, pag. 79. 
(46) Ibidem. 
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Quisolo libre, y le eximi6é por eso 
de la inmensa cadena destinada 
a obrar siempre de un modo irrevocable» (47). 


El hombre no solo no es parte integrante del universo 
en que habita, sino que éste ha sido puesto por Dios a su 
servicio: 


<El universo todo algun fin tiene. Y este fin se halla en ti: 
tuyo es el uso» (48). 


Tanto es asi, que si desapareciera el hombre, el mundo. 
careceria de sentido: «Quita al hombre del orbe: no confuso, 
mas inttil verasle: sus esferas careceran del fin que las. 
dispuso» (49). 

Pero, por haber sido el mundo creado para servicio del 
hombre, tiene que estar en intima relaciOn con la misma na- 
turaleza humana y de este modo, en cierta medida, la con- 
diciona: «Por mas que en ella, morador visible, reconozcas 
que su ambito te cierra» (50). El hombre, «de inmensas pro- 
ducciones efecto de perpetua omnipotencia, convidado, ce- 
nido, entre ellas peregrino se detiene el tiempo que hasta 
el término conviene» (51). 

Efectivamente, durante este peregrinar en medio de las. 
cosas materiales, la criatura racional no puede menos de 
sentirse cénida, condicionada por las criaturas irracionales. 
De la naturaleza exterior le llegaran estimulos, obstaculos, 
que tendran una mayor o menor—pero real—influencia so- 
bre sus acciones, sobre su comportamiento. Y, consiguiente- 
mente, el mundo material, el mundo ambiental en que se. 
mueve el hombre ejerce un influjo, aunque indirecto, sobre 
el desarrollo del curso de la Historia. Ya la antigitiedad era 
sabedora de este influjo del mundo exterior sobre el] acon- 


(47) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXIII, pag. 364. 
(48) Ibidem, pag. 357. 

(49) Ibidem. 

(50) Ibidem. 

(51) Ibidem, pag. 372. 


tecer humano. Ya se pueden ver indicios de esto en los an- 
tiquisimos poemas de la Mesopotamia. Y, de un modo mas 
consciente ya, en los historiadores griegos no faltan obser- 
vaciones que ponen de relieve el influjo del ambiente exte- 
rior sobre la marcha de los acontecimiento histéricos. 

La naturaleza, el mundo ambiente acttia de un modo in- 
mediato sobre los sentidos, pero a través de ellos alcanza- 
ra un influjo sobre las mismas facultades espirituales. El 
mundo ambiente condiciona incluso el desarrollo de las ci- 
vilizaciones. Forner afirma que el clima y el ambiente geo- 
grafico pueden influir en la formacién intelectual del hom- 
bre: «El pais que lo produjo y el clima que inspiré en él 
(habla de Vives) aquel talento reformador pasara por rudo 
y barbaro en la boca de aquellos mismos que veneraran a 
Descartes como el idolo de la filosofia» (52). 

Asi, por ejemplo, en el norte de Europa no pudo desarro- 
llarse una civilizacién del ladrillo y del adobe como en el 
Oriente Medio, porque el clima no es propicio para un tipo 
tal de construccién. Pero este influjo de la naturaleza sobre 
la actividad y conducta del hombre nunca puede ser tal que 
le llegue a privar de la libertad: 


«La madre, universal, naturaleza 
no al animo sus leyes comunica 
ni él tiene en sus enlaces su entereza» (53). 


Este influjo no puede sobrepasar una mera inclinacién o 
invitacién. E] hombre «vese inclinado en aquel orden univer- 
sal» (54); pero «hallaré que el humano entendimiento, a 
diverso progreso sometido, no es eslab6n del orbe en que ha 
nacido» (55). De ese mismo encadenamiento al mundo mate- 
rial podra deducir el hombre las obligaciones «que le ligan 
como ente racional atado a un cuerpo» (56). Y de ahi podra 


(52) Oracién apologética, pag. 134. 

(53) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 357. 
(54) Oracién apologética, pag. 80. 

(55) Discursos filosdficos, BAE, tomo LXIII, pag. 3(2, 
(56) Oracién apologética, pags. 80-81. 
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deducir qué precauciones y medidas debera adoptar para 
«mantenerse en la integridad que compete al orden que ob- 
tiene entre las criaturas» (57). Si el hombre sucumbe a este 
encadenamiento y no sigue los dictamenes de su propia na- 
turaleza racional, no sera porque el mundo material lo coac- 
cione de un modo necesario, sino porque «voluntariamente 
se opone a lo que conoce que debe obrar; y sigue lo peor 
porque le deleita, no porque lo necesita» (58). 

Pero aunque el hombre no pierda su libertad al contacto 
con el mundo material que lo rodea, hay que admitir que el 
influjo del mundo ambiente sobre la conducta del hombre es 
real y poderoso. Forner lo ha expresado explicitamente en 
este parrafo que podria estar suscrito por un factor de la 
teoria mecdnica psiquica: 


«En la serie de las cosas humanas hay acontecimientos que 
se vienen ellos por si con fatalidad irremediable porque las cau- 
sas ciertas producen efectos ciertos y, dada tal preparacién en 
el orden de las cosas, los efectos envueltos en ellas se desplega- 
ran infaliblemente» (59). 


Los factores naturales que ejercen un cierto poder so- 
bre el hombre son los que le rodean, los que tienen algun 
contacto inmediato con él. Los podriamos resumir en todo 
aquello que constituye el ambiente fisico que lo circunda. 
Puede y debe hablarse también de un ambiente espiritual; 
pero éste no se constituye por fuerzas ciegas, sino que inter- 
viene de un modo directo la actividad del hombre. De este 
ambiente espiritual nos ocuparemos en algunos capitulos 
posteriores. 

Del ambiente fisico es muy poco lo que se puede decir 
porque Forner no se ocupa directamente de él. El] ambiente 
fisico toma en consideracion el influjo que tienen sobre el 
hombre y su actividad, verbigracia, la situacién geografica 


(57) Oracién apologética, pag. 81. 
(58) Ibidem, pag. 82. 
(59) Dictamen fiscal, § XXX. 
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en que vive, la pobreza o riqueza del suelo y del subsuelo, 
el clima, etc. 

El ambiente fisico le crea al hombre situaciones diver- 
sas 0, como diria Toynbee, «reta» diversamente al hombre. 
A esa diversidad de «retos» tendra que responder el hombre 
de un modo o de otro. Naturalmente Forner no habla de 
retos ni de respuestas; pero tiene algunos parrafos, sobre 
todo en la Oracién apologética, que expresan, aunque de un 
modo embrionario, la misma idea de Toynbee: 


«Naci6é (el hombre) atado a un cuerpo fragil, corruptible, y 
siendo innumerables las ocasiones que le rinden a las dolorosas 
miserias de la humanidad, penetré sagaz los tesoros de la na- 
turaleza e investigé en ellos socorros saludables, que, o bien los 
ahuyentase, o redujese a menor y mas suave periodo. Tales las 
primitivas y mas precisas operaciones del hombre; sus potencias 
todas, tanto las que residen en el principio intelectual como las 
brutales que sirven para la conservacién de la parte corpérea, 
emplean aqui sus conatos como en su propio oficio» (60). 


De las dificultades que el hombre encuentre en el medio 
ambiente en que vive dependera, en gran parte, su modo de 
comportarse y su modo de vivir. Y esto, naturalmente, no 
puede menos de repercutir en el desenvolvimiento de la 
civilizacién. ;Quién podra poner en duda la influencia del 
mar, de los rios, de las planicies, de las montafias, en el pro- 
greso de las diversas manifestaciones de la civilizacién, en 
cuanto que todos esos elementos son condicionantes de la 
actividad humana? 

Ein general, se podra decir que la fertilidad del suelo y 
las riquezas del subsuelo, la buena posicién topoldégica, et- 
cétera, crean condiciones mas favorables para el progreso 
material, aunque se haya de contar siempre con la operosi- 
dad del hombre. En cambio, la esterilidad del suelo es, con 
frecuencia, un factor de decadencia y un impedimento del 
progreso porque lleva consigo la despoblacién de tales regio- 


(60) Oracidn apologética, pags. 76-77. 
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nes (61). Pero esto no siempre se cumple, porque también 
aqui hay que contar con la laboriosidad e ingenio del hom- 
bre. Por eso una regiédn pobre puede gozar de gran prospe- 
ridad, porque, como dice don Juan Pablo, «el comercio bien 
llevado suple la esterilidad del suelo» (62). Y puede suceder 
lo contrario en regiones fértiles, porque asi como la esterili- 
dad del suelo puede inducir a sus habitantes a una mayor 
operosidad, del mismo modo la abundante fertilidad del sue- 
lo puede inducir a sus habitantes a la inoperosidad. Y tan- 
to la esterilidad como la fertilidad puede crear otros pro- 
blemas que facilitan o impiden el progreso de la civilizacién 
y de Ja Historia en su conjunto. Mientras la liberalidad de 
la naturaleza puede disminuir la necesidad de trabajar por- 
que ofrece ancha abundancia de bienes para la subsistencia, 
esta misma liberalidad de la naturaleza puede ser causa de 
una progresiva disminucién de las fuerzas morales, dismi- 
nuyendo, por ejemplo, la dependencia de la Providencia, per- 
judicando asi al sentimiento religioso. En cambio, la mora- 
lidad y la religidn prosperan en ambientes donde unas duras 
condiciones de vida mantienen al hombre en la austeridad. 


Como ya hemos indicado, don Juan Pablo no se ocupé 
expresamente de estos factores naturales; pero se advierte 
su presencia, de un modo indirecto en muchos pasajes de 
sus obras; en éste, por ejemplo, en que habla de la obliga- 
cidn de aprovecharse de los elementos naturales en favor de 
las necesidades del hombre: 


«Uno de los indicios mas auténticos y convincentes de la cul- 
tura de las Naciones es el cuidado y atencién que se ve en ellas 
de proporcionar y hacer Uttiles los tesoros que ha derramado abun- 
dantemente la mano prévida de la naturaleza para beneficio y 
socorro de nuestra humanidad en las diferentes necesidades que 
experimenta» (63). 


(61) Discurso sobre la Historia, pag. 96. 
(62) Dictamen fiscal, § X. 
(63) Noticia de las aguas..., pag. I. 
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El hombre tiene capacidad para ello: 


«Capaz de hacer que en mi provecho giren 
cuando, o torciendo su destino trueco 

el rostro a la natura, o bien contando 

sus constantes periodos los sigo 

para que, por mi mano socorrida, 

dilate mas y mas sus producciones» (64). 


Es mas, el hombre tiene obligacién moral de explotar 
todos esos recursos naturales (65); es decir, tiene obligacién 
moral de trabajar por los progresos de la civilizacion, por 
conseguir un mundo mejor. Y esto es mas de notar, porque 
Forner suele ser tachado frecuentemente de retrdégrado. 
Y tiene su importancia para una mas objetiva valoracion 
del aspecto religioso del siglo xvii. Una de las acusaciones 
mas frecuentemente lanzadas contra la Iglesia por la Ilus- 
tracién era la de que no ayudaba al progreso. Y aqui tene- 
mos a un catolico, fervoroso defensor de la Iglesia como po- 
cos, que exige nada menos que bajo responsabilidad moral, 
el trabajar por el progreso y el bienestar material del hom- 
bre. El atraso técnico puede disculparse por muchas causas, 
pero nunca se puede enarbolar como bandera: 


«En algunas artes, cuyos progresos suelen pender de una 
complicacién de circunstancias que no se verifican frecuentemen- 
te, puede ser disculpable el atraso, ya se atienda a la fatalidad 
de muchos sucesos malos que sobrevienen a veces por largo tiem- 
po a una nacién... Pero en aquellas artes que se dirigen princi- 
palmente al socorro de las mayores necesidades del hombre... 
los atrasos deben calificarse de culpabilisimos» (66). 


Esta obligacion pesa sobre los gobernantes de la socie- 
dad de un modo general y de un modo mas directo e inme- 
diato sobre los profesores y maestros (67). 


(64) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 366. 
(65) Noticia de las aguas..., pag. III. 

(66) Ibidem, pags. I, III. 

(67) Ibidem, pag. ITT. 


420 


Pero atin cabe otra posibilidad de influjo indirecto en la 
marcha de los acontecimientos histéricos por parte de estos 
factores naturales: las guerras que ellos ocasionan. Y no 
cabe duda que las guerras ocasionan una alteracién casi 
general en la marcha del curso de la Historia. Y Forner nos 
lo confirma con un ejemplo: La guerra del Peloponeso na- 
rrada por Tucidides en el libro VIII de su Historia, que oca- 
sionod un trastorno general «a las Provincias que se ha- 
llaron mezcladas en ella» (68). 

Ahora bien, desde los tiempos mas remotos, las regiones 
privilegiadas de cualquier manera han sido codiciadas y 
disputadas con luchas feroces que en no pocas ocasiones 
han ocasionado la desaparicién de importantes civilizacio- 
nes. Una de estas regiones siempre apetecidas ha sido, se- 
gun Forner, Espafia: «Una inundacion de naciones barbaras 
subyugo a la siempre apetecida Espana» (69). Los pueblos 
se han movido siempre en busca de regiones mas fértiles y 
menos trabajosas. Y estas emigraciones de pueblos han su- 
puesto rupturas y adelantos en unas y otras civilizaciones: 
«Los godos, por ejemplo, trajeron a Espana las tinieblas de 
la ignorancia y barbarie rustica» (70). «El descubrimiento 
de América resucité el antiguo arte de los fenicios y carta- 
gineses, aquel arte no de conquistar tierras, sino de apode- 
rarse de ellas por el comercio por medio de colonias y tra- 
tados» (71). Desde el siglo xvi las guerras no han tenido 
otro objeto que mantener la superioridad del comercio, po- 
niendo «a contribucién de la industria ajena los reinos dé- 
biles. De aqui el gran empeno en fomentar la marina y las 
fabricas, de aqui el empeno de obtener el dominio del mar... 
De aqui el empefio de todas las potencias europeas por es- 
tablecerse en aquellos paises que nos eran casi intitiles cuan- 
do los dominabamos y ahora son de gran utilidad por las 
materias primas necesarias para el] desarrollo de la indus- 


(68) Discurso sobre la Historia, pag. 123, nota 15. 
(69) Oracién apologética, pag. 123. 

(70) Discurso sobre la Historia, pag. 8. 

(71) Ibidem, pag. 103. 
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triay (72). Las colonias europeas en Africa, en Asia y en 
América se deben, en gran parte, a la necesidad de materias 
primas para la naciente industria de Europa, aunque no se 
excluya, por otra parte el deseo de civilizar a aquellos pai- 
ses; deseo representado, generalmente por la presencia de 
la religién (73). 

Aunque hemos de admitir una influencia de la naturale- 
za ambiente sobre el hombre, hay que afirmar, sin embar- 
go, rotundamente que el hombre permanece libre y puede 
reaccionar contra las circunstancias ambientales y puede 
superar las dificultades provenientes de la naturaleza: 


«Tal en la contingencia 

del inconstante mar quien se avecina 

a las rojas entrafias del Oriente, 

no es parte de la nave en que camina, 

por mas que el cefio de las olas siente» (74). 


El] hombre se podra librar siempre del influjo de las fuer- 
zas ciegas de la naturaleza, porque, al no formar parte de 
ella, es dueno de su libertad. Y el influjo de la naturaleza 
en la actividad del hombre siempre sera relativo, nunca ab- 
soluto, porque cuanto mayor vaya siendo el progreso cul- 
tural y técnico, tanto mas se independizara el hombre del in- 
flujo del ambiente que lo rodea. 


(72) Discurso sobre la Historia, pag. 103. 
(73) Haxequias, pags. 161-163. 
(74) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 372. 
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CAPITULO XII 


La RELIGION, FACTOR DE LA HISTORIA 


1.—Actitud religiosa de Juan Pablo Forner 


De la formacion religiosa de don Juan Pablo no sabemos 
nada explicitamente; pero, si por el fruto se conoce el arbol, 
hay que afirmar que su formacion religiosa tuvo que ser 
excelente. En casa de don Andrés Piquer, a donde llegé con 
el alborear de su conciencia, encontréd Forner un ambiente 
religioso acogedor. Uno de los hijos de don Andrés era ya 
sacerdote y capellan de las Salesas Reales de Madrid. De 
su mismo tio tuvo mucho que aprender en materia religiosa 
el futuro apologista del Cristianismo. Sobre las profundas 
convicciones religiosas de don Andrés Piquer tiene Menén- 
dez y Pelayo unos bellos parrafos: 


«Ni los prestigios de la antigtiedad, ni los halagos de la in- 
novacién le sedujeron..., probandolo todo y reteniendo sédlo lo 
bueno, eligiendo de los mejores lo mejor, y trayéndolo todo, las 
riquezas de la erudicién, las joyas de la experiencia, las flores de 
la amena literatura a los pies de la verdad catodlica... 

Con saber todo lo que se sabia en su tiempo... y haber leido 
cuanto habia que leer, desde los primitivos fragmentos de la fi- 
losofia griega hasta el ultimo libro de Rousseau o D’Alembert, y 
con haber pasado el resto de su vida en las salas de diseccién y 
en las Academias de Medicina, jamas dudé6, ni vacil6 ni se inquie- 
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t6 en las cosas de fe, ni se rindié en lo mas leve al contagio 
enciclopedista, precisamente porque era sabio, muy sabio...» (1). 


Este retrato de la figura religiosa de don Andrés traza- 
do de mano maestra podria aplicarse, casi enteramente, a 
su sobrino don Juan Pablo Forner. Lo mismo que para don 
Andrés, para Forner la Religién era algo vital. Y en pro de 
la Religion escribira sus mejores paginas. 

La actitud personal de don Juan Pablo respecto a la Re- 
ligién la tenemos bien clara y manifiesta en estas lineas, que 
podriamos calificar de autorretrato religioso: 


<El autor de la Loa es un catdédlico a macha martillo, que cree 
en el simbolo y no en ios hipécritas; que lee y estudia todos los 
dias el Evangelio, penetrado profunda y reverentemente de su 
verdad, y abomina de los vicios que vino a destruir el Redentor. 
Que sabe de memoria los Hechos de los Apéstoles; y mira con 
horror todo lo que repugna a su santidad; que se recrea en las 
Epistolas de San Pablo y llora cuando ve despreciados sus inocen- 
tes y santos documentos; que venera al Pontifice, como al cen- 
tro donde se apoya la unidad de la Iglesia, y no cree en los teé- 
logos que han querido hacerle sefior temporal y universal de la 
tierra, que reconoce en los Obispos la autoridad pastoral y no por 
eso aprueba siempre el espiritu de nepotismo, que respeta a su 
Pdrroco cuando es sabio, prudente y caritativo y le compadece 
cuando no es lo que debiera; en una palabra, eS un miembro de 
la Iglesia catédlica, que reverencia su santa ordenacién, sin que 
por eso se crea obligado a reverenciar los abusos que ha intro- 
ducido en su divina instituci6n la fragilidad de sus miembros. 

Ahi tienes la Profesién de fe del autor de la Loa cual se la 
he oido infinitas veces y la ha expresado repetidamente en sus 
obras apologéticas por la Religién cristiana» (2). 


Es esta una profesion de fe de un catdlico consciente de 
sus deberes religiosos y perfectamente instruido en las ver- 
dades de fe; manifiesta lo que cree con una sinceridad y un 
desenfado tales como podria hacerlo un catélico militante 
después del Concilio Vaticano II. La Iglesia es de institu- 


(1) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodoxos..., V 
paginas 386-387. 
(2) Respuesta a los desenganos..., Ms. V, fol. 150. 


, 
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cién divina, pero ha sido puesta en manos de los hombres 
que pueden introducir en ella sus caprichos y sus pasiones. 
Lo primero se acepta y se venera; lo segundo se llora y se 
reprueba. 

Sus creencias religiosas son firmes; no admiten excepcio- 
nes. Por eso se duele grandemente cuando el clero sevillano 
lo tacha de irreligioso: «Un juguete miserable, cual es una 
Loa teatral ha podido poner en movimiento algunas plumas 
sevillanas para convencer de impiedad... al defensor de los 
Tedlogos de la Escuela y al que desde la edad de veintitrés 
anos ha estado luchando porfiadamente contra los incrédu- 
los y enemigos furiosos del Cristianismo» (3). 

También se le acus6é de anticlerical, de «impiedad, desa- 
cato, 4nimo vengativo, poco respeto y 4nimo y designio for- 
mal de ridiculizar a los Ministros de la Religion» (4). Y no 
se le da crédito cuando se defiende de estas acusaciones: «El 
autor de la Loa venera, respeta, humilla su frente y su cora- 
zon ante los venerables Ministros del Altisimo que, encar- 
gados por El de mantener la pureza de la Moral evangélica, 
anuncian al pueblo las sacrosantas doctrinas que Unicamente 
pueden hacernos felices en esta vida y en la otra... Ha dado, 
mas de una vez, pruebas publicas de su celo por la Religion, 
del alto respeto que le merece el Sacerdocio, de la singular 
adhesion que profesa al culto que juro en el Bautismo» (5). 
Porque el clero sevillano no admitia la buena intencion de 
que estaba animada su Loa y la tomaba por el lado que 
mas podia quemar, Forner muestra a veces su_ resenti- 
miento (6). 

Don Juan Pablo se gloria de ser uno de los «pocos de- 
fensores publicos que hoy tiene la Religion en Espafia» y 
de ser el que «con mas fervor, mas intencién (sic) y mas 
peligros ha peleado contra los impios del tiempo, no hallan- 
dose tal vez obra suya, grande ni pequena, en que directa o 


(3) Al publico sevillano..., Ms. V, fols. 154, 157, 


(4) Ibidem, Ms. V, fol. 212. 
(5) Didlogo entre don Silvestre..., Ms. V, fols, 228-229. 


(6) Introduccién a la Loa, Ms. V, fols. 3-4. 
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indirectamente no haya declarado la abominacién justisima 
que le merecen las funestas doctrinas que han desbaratado al 
fin la monarquia mas fuerte de Europa»... «En defensa de 
la Religién ha empleado lo mejor de su vida» (7). 

Y todo esto no solo no le ha reportado beneficio alguno, 
sino todo lo contrario: 


«Cudntas persecuciones, calumnias, vilipendios y oprobios no 
han llovido sobre él por esta constancia incontrastable en soste- 
ner la causa de la piedad» (8). 


Y a un hombre de este temple religioso, «los sefores se- 
villanos le han hecho la merced de juzgarle digno del que- 
madero» (9). Se trabajo «en hacer hereje por fuerza a un 
hombre que esta reconocido en Europa por uno de los de- 
fensores publicos de la Religién» (10). 

En este matiz apologético de la Religiodn es donde For- 
ner pone todo el mérito de sus obras: «en ese fondo de pie- 
dad que ha sido siempre el blanco principal de sus ta- 
reas» (11). Por eso don Juan Pablo no soporta facilmente 
que se le hayan recompensado con juzgarle digno del quema- 
dero: Esta es la recompensa que se le concede «a una vida 
pasada luchando a brazo partido con los filésofos contami- 
nadores que han tirado a derribar por los cimientos el sa- 
crosanto edificio de la Religion» (12). 

Al morir Forner pudo muy bien decir su amigo y primer 
bidgrafo Sotelo, que la Religién habia perdido «un defensor 
acérrimo» (13). Como sintesis de su vivencia religiosa pue- 
de servirnos este testimonio del mismo don Juan Pablo: 


«No habra una sola persona en Sevilla que pueda tacharle de 


haber faltado al cumplimiento de sus deberes ptblicos y priva- 
dos» (14). 


(7) Introduccién a la Loa, fols. 4-5. 

(8) Ibidem, fols. 5-6. 

(9) Ibidem, fol. 5. 

(10) Respuesta del cwra de Mairenilla, Ms. V, fol. 63. 
(11) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 5. 

(12) Ibidem. 

(13) SoreLo, J.: Hlogio.... BAH, tomo LXTII, pag. 296. 
(14) Introduccién a la Loa, Ms. V, fol. 24. 
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«Lo que yo te puedo decir es que el fundamento de la Reli- 
gién en la parte moral es la CARIDAD; y que si no van cimen- 
tados en ella los ejercicios espirituales y las devociones, seran 
una vana superstici6n, una hojarasca religiosa, que lejos de agra- 
dar, llamara sobre si la indignacién del Altisimo» (15). 


Desde luego, hay que sentirse muy duefio de uno mismo 
para poder expresarse de este modo en una polémica donde 
podrian haber salido facilmente a relucir los defectos per- 
sonales. Y no nos consta que nadie acusara a Forner de in- 
cumplidor de sus deberes ptblicos ni privados. 


II.—Criterio de verdad religiosa 


Ante el espectaculo de la diversidad de religiones que 
ofrecia el mundo no podia menos de plantearse don Juan 
Pablo la cuestién de cual de ellas fuese la verdadera. Consi- 
guientemente tuvo que preguntarse cual habria de ser el 
criterio que permitiera al hombre llegar al conocimiento de 
la verdad en materia religiosa. En contra de los racionalis- 
tas descarta la raz6n como Unico criterio de verdad religio- 
sa; es mas, ni siquiera le da el primado: 


«Los filé6sofos han querido introducir otras tantas religiones 
cuantas son sus sectas, como si el conocimiento y adoracién de 
un Dios, intereses principales de la vida, hubiesen de estar suje- 
tos a las averiguaciones de una tenebrosa raz6én, a quien, cuan- 
do no desatina como acostumbra, el conocimiento de una verdad 
suele costar a veces siglos enteros y combinaciones innumera- 
bles» (16). 


Forner es consecuente. Si, como ya hemos visto, la ra- 
zon por si sola no puede llegar al conocimiento de la verdad 
filoséfica, mucho menos podra llegar, por sus propias fuer- 
zas, al conocimiento de la verdad religiosa: 


(15) Respuesta del cura de Mairenilla, Ms. V, fol. 69. 
(16) Oracién apologética, pag. 33. 
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«Si la razon es suficiente para conocer a Dios, como quiere 
el celebérrimo Voltaire, si es suficiente para adorarle y cumplir 
los oficios de la naturaleza humana, ,por qué no se convinie- 
ron en un solo y cierto pensamiento todas las razones de los fi- 
l6sofos?... Y si Dios habla a todos por medio de la raz6n, se- 
gun el mismo sofista Voltaire, ;con qué cara osa atribuir a una 
divina inspiracion las contradicciones ridiculas de los filésofos en 
sefialar la naturaleza de aquel ente infinito?» (17). 


Nada es mas indigno de la razén que el engafio en la 
opinién que debe tener de su Creador y del culto que se le 
debe prestar. Pero, al mismo tiempo, ningtn engafio es 
mas «llano y mas comtn» (18). La raz6n es el asilo de la 
impiedad en materia religiosa. «Para convencerse no hay 
mas que echar un ojeada a las infinitas supersticiones y sal- 
vajadas que ha originado por si sola la razon. Y si ella sola 
es suficiente para que el hombre sea religioso segun las in- 
tenciones de su Creador, necesariamente ha de ensenar a 
todos los hombres unos mismos dogmas» (19). 

Como ya hemos indicado, al hablar de su pensamiento 
filosdfico, Forner no es tradicionalista, a pesar de sus dia- 
tribas contra las fuerzas de la razodn. Cuando habla de la 
incapacidad de la razon para llegar al conocimiento de la 
verdad se refiere a la razon de un modo historico, no de un 
modo ontologico; considera la razon en su estado actual, no 
a la razén en cuanto capacidad de conocer propiamente 
tal (20). 


Necesidad de la Revelacién 


Para conseguir un exacto conocimiento de Dios y de la 
Religi6n con que El quiere ser adorado es necesaria la Reve- 
lacion. La Revelacion es el tnico medio capaz de hacer des- 
aparecer las sectas religiosas: 


(17) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 53. 

(18) Ilustraciones a los «Discursos filoséficosy, pag. 273. 
(19) Ibidem, pags. 11-12. 

(20) Ibidem, pag. 272. 
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«La Revelacién daba a los hebreos una idea de Dios mas 
cierta y mas sublime que la que podria dar la raz6n de todos los 
hebreos juntos» (21). 


Por esto no existieron entre los hebreos las religiones 
falsas. En cambio, los gentiles que «no tenian una Revela- 
cién divina, abundaron en escuelas, sectas y sistemas de 
Moral y Teologia» (22). 

La razon, en su estado de naturaleza pura, hubiera podi- 
do conocer a Dios y determinar la verdadera religién natu- 
ral, porque ésta fue uno de los medios que Dios concedié al 
hombre para «conservar integro su orden» (23). Pero la 
razon, tal como de hecho se encuentra después del pecado 
original, no es capaz de llegar por si sola al exacto conoci- 
miento de Dios y de la religidn verdadera: 


«Para mi la mayor prueba de que el animo humano esta 
corrompido es esta oscuridad dei entendimiento en conocer aque- 
llo a que es mas inclinado naturalmente. La propensién a la 
Religi6n es tan inseparable en é1 como evidente la imposibilidad 
de alcanzar la recta noticia de Dios y el recto modo de ado- 
rarle» (24). 


Como se puede ver claramente por este texto que aca- 
bamos de transcribir, Forner habla historicamente cuando 
se refiere a la incapacidad de la razon para llegar al cono- 
cimiento de la verdad tanto filosdfica como religiosa. Y con- 
firma sus afirmaciones con la autoridad de Vives: «De aquel 
culto universal de Dios, dice Juan Luis Vives, han nacido 
las particulares religiones de Dios y de los dioses. Porque 
aunque cada hombre, por inspiracion de la naturaleza, sabe 
que hay un Dios y que se le debe reverenciar y adorar; 
pero ignora si este Dios es algun hombre, algtin animal, al- 
guna piedra, alguna hierba u otro género de cosa que ni 
siente ni sea sentida. Ignora también qué reverencia se le 


(21) Ilustraciones a los «Discursos filosdficos», pag. 23. 

(22) Ibidem. 

(23) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 55; Legajo 4 bis, fol. 24. 
(24) Ilustraciones a los <Discursos filoséficos», pag. 272. 
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debe ofrecer, con qué culto conviene adorarle, con qué cere- 
monias» (25). Forner reconoce también que los hombres «al- 
canzan por la razén que deben adorar a un Dios; esto es, la 
idea de la religion. Pero la raz6n no alcanza a conocer cual 
es y como el Dios que debe adorar» (26). 


La religidn natural no sdlo es insuficiente, sino que 
es imposible de conocer, porque en realidad no puede exis- 
tir. Lo que los fildsofos llaman Religién natural no es mas 
que abandonarse «a las ficciones o suehos de una fan- 
tasia desenfrenada» (27). La Religién natural, en la prac- 
tica, no es otra cosa que «los dogmas religionarios» de la 
inspiracion de la razon de cada fildsofo (28). Esta debili- 
dad de la razon es la Unica causa de los «muchos sistemas 
de moral», porque si nuestra naturaleza supiera guiarnos, 
«no habria diversidad de opiniones en lo que pertenece a 
ella» (29). 


En los Discursos filosdficos responde a una objecion de 
los filésofos ilustrados: 


«Y ja qué inclinado a él adorar crearme 
Si de SI la noticia ha de negarme? 


;No tal error, no al cielo atribuyas 

por disculpar imperfecciones tuyas! 

Delitos de tu mente 

y de la libertad que tuya era. 

Si de la verdadera 

noticia de su numen los mortales 

carecen, mas decente 

es achacarlo a la flaqueza mia 

que a una inmensa inmortal sabiduria» (30). 


(25) Vivus, J. L.: In Leg, Cicer., I, pag. 287, Citado por FORNER 
en Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 273. 

(26) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 361. 

(27) Ilustraciones a los «Discursos filosdéficos», pag. 273. 

(28) Ibidem. 

(29) Ibidem, pag. 272. 

(30) Discursos filosdficos, BAEK, tomo LXTIII, pag. 361. 
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En definitiva, el criterio de verdad religiosa no puede 
ser la razon por si sola como pretenden los fildsofos ilus- 
trados, sino la razén dirigida por la Revelacién: 


«Ella precede a la raz6n incierta 
con antorcha brillante, 

sus pasos aclarando y dirigiendo. 
Ella el impetu horrendo 

quiebra de la malicia y desconcierta 
la furia a los deseos, delirante, 
rebelde y repugnante» (31). 


La Revelacion es de todo punto necesaria porque si Dios 
no revela al hombre la Religidn que le es mas agradable 
vivira siempre en supersticiones porque el vulgo ha corrom- 
pido las religiones y los filosofos no han podido inventar 
o hallar una y si las han inventado se han destruido todas 
mutuamente» (32). 


Tolerancia religiosa 


Forner es realista y sabe que en el mundo existen mu- 
chas religiones y todas pretenden ser la Unica verdadera. 
Por eso admite y defiende la tolerancia religiosa. Tiene al- 
gunos parrafos en que la admite expresamente: 


«Se dice que la empresa de Argel se ejecuta porque la fe 
catélica se ensalce. Causa que podria ser buena para el tiempo 
de las Cruzadas; pero que no pasard hoy entre los que tienen 
el bien de penetrar y observar el espiritu del Evangelio. Hay hoy, 
amigo, en los paises extranjeros muchos picarones que se bafian 
en agua rosada cuando en un libro catélico leen una de estas 
proposiciones para cargarnos al instante con lo fanatico. Y por 
lo mismo, aunque soy un pobre trompeta, no deja de alcanzarse- 
me que no habiendo Jesucristo ni sus Apéstoles predicado guerras 
ni introducido la Religién con la espada en la mano, ni exhortado 
a destruir a nadie, es una barbara necedad atribuir ineptamente 


(31) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 356. 
(32) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 17. 
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a fines de Religién lo que nace de una politica finisima, dando 
lugar asi a que los KAKOSOFOS (sic) modernos, segun su ad- 
mirable légica, atribuyan a defecto de toda la Religion las ne- 
cedades de algunos majaderos que la profesan» (33). 


En Espafia no se ha comprendido bien lo que debe ser la 
tolerancia religiosa como nos lo demuestra el caso de la 
conversién de los moriscos de las Alpujarras: 


«Se err6é en el modo de convertirlos, y se erréd en el modo 
como se los trat6 después de convertides. Para lo primero se 
empleé la fuerza... El segundo yerro fue menos disculpable por- 
que imposibilitaba los efectos del primero, o por mejor decir, 
los empeoraba: querer hacer cristianos a los moros y después 
aplicar infamia y vileza al nombre de cristiano nuevo fue la con- 
tradiccién mas inicua que pudo inventar jamas la altaneria hu- 
mana. 

Las voces de nuevo o viejo han hecho honrado o vil el cristia- 
nismo... ;Bello modo de propagar el Evangelio!» (34). 


En los estatutos de una Academia Literaria por él pro- 
yectada, pero que no se llev6 a cabo, establece como primer 
principio la tolerancia o libertad religiosa: 


«A la Academia no le ha de importar maldita la cosa el 
Saber si sus individuos son cristianos viejos o lampifios, rancios, 
feroces, verdes o pasados. Un descendiente de Mustafd debera 
ser preferido a uno de Pelayo, si éste es un salvaje y el otro un 
varén docto, Asi, las pruebas que Se hardn para la admisié6n de 
algun individuo, recaeran sobre su doctrina y nada mas; en la 
firme inteligencia de que es una ridiculez predicar a los protes- 
tantes y gentiles para que se conviertan y tratarlos después de 
infames, atribuyendo a la Religiédn de Jesucristo una infamia 
que no causa ninguna otra religién» (35). 


Pero esta tolerancia religiosa por él patrocinada no quie- 
re decir que Forner esté convencido—sino todo lo contra- 


(33) Carta del tonto de la Duquesa de Alba..., Ms. III, fols. 39-40. 
BAKE, tomo LXIII, pag. 345. 

(34) Discurso sobre la Historia, pag. 140, nota 31. 

(35) Papeles de Grinda, Leg. 4, fol. 18. Citado por CurTo, L.: 
Bosquejo.... BAH, tomo LXI, pag. CXLVI, nota 2. 
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rio—de que exista una religién propia y adecuada para cada 
individuo 0, al menos, para cada grupo étnico, como afirma- 
ba Montesquieu, a quien refuta expresamente en este punto: 
«En vano se cansara en ensefiar el Presidente de Montes- 
quieu la diversidad de religiones que convienen a cada es- 
pecie de los Estados politicos» (86). La Religién verdadera 
no puede ser mas que una. Asi lo demuestra la verdadera 
filosofia que «prueba invenciblemente la necesidad de que 
la Religion sea una sola en la tierra» (37). 


I1I.—Los fundamentos metafisicos de la Religién 


Para don Juan Pablo Forner la Religién no se reducia a 
un puro sentimentalismo; era, por el contrario, algo que 
ahondaba sus raices en lo mas profundo del ser mismo del 
hombre: 


<El hombre es naturalmente un animal religioso» (38). 


Si al hombre se le concedioé la racionalidad fue para que 
se convirtiera en un ser religioso, porque, en realidad 


«ser el hombre religioso no es otra cosa que ser hombre» (39). 


Consiguientemente el hombre no puede declararse par- 
tidario de una religion cualquiera, sino que ha de adherirse, 
ha de seguir aquella religién que sea 


«andloga a su ser, a Sus potencias, a sus destinos» (40). 


(36) Ilustraciones a los <Discursos filoséficos», pag. 28. 

(37) Ibidem. «La verdadera filosofia no sélo no se opone, sino, 
antes bien, favorece a la Religién y prueba invenciblemente de la Re- 
velaci6n para conocer a Dios y la Religién con que quiere ser ado- 
rado.» Ibidem, pags. 28-29. 

(38) Preservativo..., pag. XXIX. 

(39) Ibidem, pag. 6. 

(40) Ibidem, pag. XXVIII. 
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Si el hombre dejara de ser religioso, en ese mismo ins- 
tante dejaria de ser hombre: 


«La religién es el instinto del hombre y, por lo tanto, ha de 
parar en salvaje estipido y feroz, si ahoga su instinto... En este 
instinto estriba su felicidad individual y social» (41). 


La observancia de los principios de la Moral y de la Reli- 
gién es lo que conserva al hombre 


«en la perfecta constitucién de su naturaleza» (42). 


La Religion es la 


«sagrada Ancora a que se acogen los hombres cuando quieren re- 
solverse a obrar segtin las leyes y constituciOn de su ser» (48). - 


Consiguientemente el ateismo contradice la esencia mis- 
ma del hombre; y, por tanto, el verdadero ateismo es impo- 
sible: 


«En vano lidiaréis contra Dios y contra vosotros. Seréis reli- 
giosos a vuestro despecho... No podéis dejar de ser hombres... 
Queriendo haceros ateos pararéis en iddlatras y salvajes» (44). 


La religion es el factor mas importante de la vida. Se 
deduce de los calificativos y del entusiasmo con que la des- 
cribe: 


«;Oh divina, oh amable religién! ;Asilo cierto de la mortal 
angustia; suave freno de la maldad! ;Consuelo, esperanza de la 
virtud; !Infalible instrumento de la felicidad del hombre! ;Apo- 
yo, columna de la justicia! ; Adorable tributo con que la criatu- 
ra racional paga a Dios en costumbres puras, en demostracio- 
nes inocentes, el inestimable don de la creacién y existencia! 
Cuando participandote a los mortales desde el mismo trono de 
la Divinidad y ofreciéndoles los medios de hacer al hombre ami- 
go del hombre, te ves pospuesta en la consideracién de los que se 


(41) Preservativo..., pags. XXVIII-XXIX. 
(42) Oracién apologética, pag. 90. 

(48) Ibidem, pags. 64-65. 

(44) Preservativo, pag. 158. 
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Maman filésofos a ocupaciones abatidas, torpes, despreciables, 0, 
cuando menos, superfluas y de ninga’n momento; compadécelos: 
Los sentimientos de todo el orbe no residen en Animos de ce- 
guedad tan desesperada» (45). 


Citando a Lactancio, dice que no sabriamos a ciencia 
cierta, si no fuera por la Religién, en qué se distingue el 
hombre de los demas vivientes (46) : 


«La Religién es la principal ciencia del hombre; ella es la que 
le distingue, sin equivocaci6én, de los irracionales» (47). 


E] mismo consentimiento universal en materia religiosa 
seria inexplicable si la Religion no tuviera su fundamento en 
la misma naturaleza humana (48). 


Definicién de Religién 


Pero j;qué entiende Forner por RELIGION? He aqui su 
definicion: 


«Por religi6n entiendo la adoracién que los hombres deben 
tributar a Dios, como autor, conservador y Sefior de todas las 
cosas» (49). 


Esta adoracién que los hombren deben a Dios tiene su 
expresiOn exterior en el culto, que es algo connatural al 
hombre: 


«La inclinacién al culto le es tan natural al hombre como el 
pensar; sin él seria un bruto de alguna mayor sagacidad que 
los fieros habitantes de las selvas» (50). 


(45) Oracién apologética, pag. 121. 

(46) LactTaNcio: Institutiones, 1. 3, cap. X: «<Incertum est igitur 
illa quae homini tribuuntur communia sint cum aliis viventibus; religio- 
nis certe sunt expertia.» 

(47) Oracién apologética, pag. 90. 

(48) Papeles de Grinda, Leg. 4 bis, fol. 1. 

(49) Preservativo, pag. 10. 

(50) Oracién apologética, pag. 121. 


435 


La verdadera religién exige que el culto exterior vaya 
estrechamente unido con los actos interiores de amor y obe- 
diencia a Dios; de lo contrario, el culto seria inutil. El culto 
exterior puede existir sin una verdadera caridad interior, 
pero no al revés: no puede existir un verdadero amor a 
Dios que no se traduzca en manifestaciones exteriores de 
culto (51): 


«Ciertamente en los tiempos calamitosos conviene mucho orar, 
gemir, implorar el auxilio del Omnipotente y ain convendria mas 
acompafiar estos actos de religién con la enmienda de las cos- 
tumbres» (52). 


Dios no necesita nuestra adoracién para su gloria; tam- 
poco tiene necesidad de nuestro buen comportamiento, y 
mucho menos de nuestras genuflexiones (53). Es el hombre 
quien tiene necesidad de manifestar exteriormente su culto 
a Dios (54): «para mantener la verdadera noticia de Dios». 

Pero no solo el hombre individual tiene necesidad de 
manifestar exteriormente su culto a Dios, también la socie- 
dad tiene necesidad de ello para «contener el abuso de la 
libertad y el desenfreno de las pasiones» (55). 

Evidentemente todas estas nociones acerca del culto y de 
la Religion presuponen unas cuantas verdades teoldgicas: 


1. La existencia de Dios. 

2. La distincién entre Dios y el mundo. 

38. El conocimiento de las perfecciones de Dios. 

4. El dominio absoluto de Dios sobre todas las cosas, in- 
cluido el hombre. 

5. La nocién de Providencia. Etc., etc. (56). 


Ya hemos dicho que, segin Forner, este conocimiento de 
Dios y de sus perfecciones no puede atribuirse exclusiva- 


(51) Preservativo, pag. 2. 
(52) Representacién al Consejo de Castilla, Ms. VI, fol. 317. 
(53) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 297. Hace re- 
ferencia en este pasaje a San Agustin: De Civ. Dei, 1. X, Capanve 
(54) Ibidem, pag. 280. 
(55) Papeles de Grinda, Cuaderno, fol. 56. 
(56) Preservativo, pag. 21. Cfr. Gramdticos, Ms. II, fol. 172. 
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mente a la razén. Porque, aunque en el mundo hay vestigios 
suficientes para llevar al hombre al conocimiento de Dios, 
sin embargo, el mundo no sirve propiamente «para anunciar 
a Dios, sino para mantener la memoria del verdadero Dios. 
Y, en efecto, en la contemplacién del universo se investiga 
mas facilmente los atributos que la existencia de Dios» (57). 
Pero la existencia de Dios puede demostrarse por la razon, 
aunque uno de sus discursos filosdficos lleva por titulo «Im- 
posibilidad en que se halla el entendimiento de alcanzar la 
verdadera noticia de Dios» (58). 


Prueba de la existencia de Dios 


Forner sigue dos caminos en la demostracién de la exis- 
tencia de Dios: 

1.2 Parte de la necesidad de la Religion. De la necesi- 
dad de que exista una religion se sigue la existencia de Dios. 
Esto puede parecer a primera vista un circulo vicioso. Pero 
no es asi. Esta es su argumentacion: 


<A la moralidad intrinseca que reside en las acciones huma- 
nas, por constitucién de su naturaleza, es preciso juntar la san- 
cién de la Religi6n para hacer eficaz la practica de la virtud, y 
para que surtan su efecto los dictamenes del entendimiento. Y de 
esta consecuencia nace otra importantisima y es que de la necesi- 
dad de que exista esta sancién se prueba la existencia del Le- 
gislador... Pues esa fuerza ha de descender de algin SER supe- 
rior al hombre, dotado de potestad para imponerla y para apli- 
car la pena o el premio prescrito en la sancién. 

Y ve aqui una nueva prueba de la existencia de Dios, deriva- 
da de la necesidad de que exista la religiédn» (59). 


2.2 La segunda prueba de la existencia de Dios la plan- 
tea basandose en la inmortalidad del alma; éste es el esque- 
ma de su argumentacion: 


(57) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 239. 
(58) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 358. 
(59) Preservativo, pag. 52. 
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— El hombre goza de operaciones intelectuales y morales. 

— El fin de estas operaciones es alguno. 

— §i es alguno, estas operaciones han de residir, por necesidad, 
en alguna sustancia capaz de gozarle, pues las operaciones no 
son mds que modos de ser; pero no el ser mismo. 

— El fin de estas operaciones no es la vida mortal, puesto que 
no son necesarias para vivir. 


— No siendo la vida mortal el ser en que residen estas opera- 
ciones, necesariamente ha de existir después de la vida. 


— El fin est4, por tanto, mds alla de la vida. 
— Este fin debe existir antes que las sustancias que se dirigen 
ael: 


— Debe existir también mientras permanecen estas sustancias. 
— Si es sustancia el ser cuyas operaciones se dirigen al fin, este 
mismo fin debe ser sustancia. 


— Luego es sustancia con existencia anterior a las criaturas in- 
telectuales; y después de creadas, igual a ellas en inmorta- 
lidad. 


— Siguese que es sustancia eterna. 
— Esta Sustancia eterna es Dios (60). 


Pero Dios no ha intervenido solamente en el mundo por 
su creaciOn y conservacion. Ha intervenido también con una 
Revelacién sobrenatural. Esto lo afirma muchas veces, ya 
sea directa o indirectamente (61). 


Las relaciones del hombre para con Dios constituyen la 
Religion. Y la accion de Dios sobre el mundo y, mas en con- 
creto, sobre el hombre constituye la Providencia. «Negar 
la Providencia es lo mismo que negar la existencia de Dios; 
del mismo modo que los que todo lo hacen necesario en el 
mundo, hacen a Dios inutil, tan in&til como los que no ad- 
miten su Providencia. Si Dios no vela por las cosas, dejan- 
dolas a su antojo, qué necesidad hay de confesar la existen- 
cia de Dios» (62). 


(60) Ilustraciones a los «Discursos filoséficosy, pag. 328. 

(61) Papeles de Grinda, Leg. 4 bis, fol. 17. Oracién apologética, 
pagina 85. 

(62) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 1. 
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IV.—Funcién de la Religién 


Las funciones de la Religiédn son distintas segiin que se 
refieran al individuo o a la sociedad. 


1. Funcién de la Religién respecto a los individuos 


La finalidad principal de la Religién respecto al individuo 
es ayudarle a conseguir el Ultimo fin. La Religion es el <ins- 
trumento tnico por donde puede el hombre conseguir su 
verdadero y Ultimo fin» (63). Incluso desde un punto de 
vista puramente natural la Religién es el instrumento que 
Dios concede al hombre—ademas de la vida en sociedad— 
«para la conservacién de su perfeccién e integridad» (64). 
Pero como el hombre no se conservo en su estado origina- 
rio, fue preciso que se modificaran los instrumentos para 
la restauraciOn y conservacién de la perfecciOn humana: 


«Los instrumentos que dio Dios al hombre para conservar su 
perfeccién en el estado originario son la sociedad natural y la 
religi6n natural: Corrompida la naturaleza fue menester modi- 
ficar la sociedad y la religién, esto es, ponerlas de modo que 
socorran al estado corrupto; de aqui es que la sociedad civil y 
la Religién Revelada son los dos instrumentos que tiene el hombre 
para guardar la perfecci6én posible en aquel estado de corrup- 
cién. Hoy, pues, tiene el hombre tres instrumentos de su _ per- 
fecci6n: la consideraci6n de su estado primitivo, es decir, las 
leyes a que le sujet6 Dios; la sociedad civil y la Religién Reve- 
lada» (65). 


Pero la misién de la Religioén no es sélo procurar al hom- 
bre la felicidad del mas alla, sino también la felicidad en este 
mundo. Y esto, aunque valido para toda religién, hay que 
aplicarlo de un modo especial al Cristianismo, porque la 


(63) Papeles de Grinda, fol, 248. 


(64) Ibidem, fol. 24. 
(65) Ibidem, fol. 55. Cuaderno, fol. 55. Oracién apologética, pa- 
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«Religion cristiana vino a establecer el orden y la felicidad 
en el universo, que es consecuencia necesaria del orden» (66). 
La Revelacién divina es el mentor fiel del hombre porque 
lo dirige al conocimiento del Dios verdadero en oposicion 
a la caterva de dioses falsos de las religiones no cristianas: 


«... y como envia 

cercada de virtudes y verdades 

mas pura religién al hombre impuro, 
norte y camino a su vivir seguro» (67). 


La religidn no es una humillacién para el individuo, como 
pretendian los filésofos ilustrados, sino todo lo contrario, 
es una elevacion: 


«Nada hay en el hombre que le sublime mas que la Religién: 
En nada parece grande sino en ella» (68). 


Por eso puede considerar la Religion cristiana como «la 
divina ciencia del hombre, la doctrina de su orden, de su fin, 
de su felicidad; la que une a la mas noble de las criaturas 
con su proévido y liberal Creador» (68 bis). 

Si el hombre se decide a obrar seguin los preceptos de 
la Religién cristiana, obrara en conformidad también con su 
propio ser (69). 

Todas las funciones de la Religi6n con relacion al indi- 
viduo las ha expuesto muy bellamente, aunque de un modo 
indirecto, en el siguiente parrafo; se refiere directamente 
a los libros de mistica escritos en castellano; pero, indirec- 
tamente se refiere a la Religion y sus funciones respecto al 
hombre individualmente considerado: 


«Esos libros ensefian al hombre a humillarse y reconocerse 
por atomo despreciable ante la presencia de la Divinidad, y esto 


(66) Dictamen fiscal, § XXX. Oracién apologética, pags. 69, 84. 
(67) Discursos filosdficos, BAH, tomo LXIII, pag. 356. 

(68) Preservativo, pag. 120. 

(68 bis) Oracién apologética, pag. 16. 

(69) Ibidem, pag. 69. 
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es lo que no quiere, no, la filosofia, sino la arrogancia que cier- 
tos charlatanes que se llaman filésofos, porque llenan de des- 
verguenzas al género humano; esos libros en su estilo grave, 
majestuoso, adornado con galas propias de la santidad del objeto, 
y animados con pasiones afectuosas, pero varoniles, ensefian a 
adorar al Omnipotente en espiritu de verdad y justicia; ensefian 
al hombre la beneficencia inefable de su Creador, que hizo inse- 
parables entre si la felicidad humana y el cumplimiento de las 
leyes divinas, y sus documentos fuesen tan obedecidos en 
la tierra... yo os prometo que no habria necesidad en el mundo 
de fil6sofos, ni aun de legisladores» (70). 


2. Funcién de la Religién respecto a la Sociedad 


El coronamiento de una civilizacion es la Religion, bien 
sea que se considere como expresion del grado de cultura 
de un pueblo, bien sea que se tome como medio de ennobleci- 
miento del hombre. La Religiédn ejercita una particular in- 
fluencia sobre la vida del hombre porque alcanza hasta sus 
mas intimas facultades. «Durante la mayor parte de la His- 
toria del género humano, dice C. Dawson, en todas las eda- 
des y condiciones de la sociedad, fue la Religion la gran fuer- 
za central unificadora de la civilizacién» (71). Esta fuerza 
unificadora de la Religién respecto a la civilizacién tiene 
dos vertientes: 


— Conservadora, estdtica, en cuanto que la Religién ha 
sido y es siempre la guardiana de la tradicion, preservado- 
ra mediante las leyes morales. 

— Promotora, dindmica, creadora de nuevas energias. 


La Religién es la llave de la Historia. No se puede com- 
prender la estructura intima de la Historia de una sociedad 
si no se conoce ni se comprende la trama de su Religién. 
No se pueden comprender sus conquistas culturales si no se 
comprenden las creencias religiosas que la sostienen. En to- 


(70) Hxequias, pag. 215. 
(71) DAWSON, C.: Religione e Cultura, Alba, 1960, pag. 66. 
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dos los tiempos las principales obras maestras de una civi- 
lizacién se han debido a una inspiraciOn religiosa mas 0 me- 
nos directa. Todas las instituciones sociales de alguna im- 
portancia, como la familia, el matrimonio, la parentela, tie- 
nen una base religiosa y se han conservado y se conservan 
en virtud de fuertes sanciones religiosas. La misma rega- 
lidad y la legislacién incluso, al menos en los origenes de 
toda civilizacién, han sido instituciones religiosas (72). Todo 
esto que se puede aplicar en general a cualquier Religion, se 
verifica mas plenamente en el Cristianismo (73). 


Para Forner la Religion es el coronamiento de una civi- 
lizacién porque penetra todas sus estructuras. La Religion 
es un factor de primer orden en la marcha del curso de la 
Historia porque su radio de accion abarca: 


a) La vida ético-juridica. 
b) La vida politica. 
c) La vida econdmica. 


Todas las manifestaciones de la civilizacién caen bajo su 
accion de un modo inmediato. Se podria decir que la Religion 
es algo asi como una supercivilizacion que orienta la civili- 
zacion propiamente dicha. 


a) La Religion y la vida ético-juridica 


La accion de la Religidn, segin Forner, sobre la vida 
€tico-juridica de los pueblos es siempre de primer orden, aun- 
que los beneficios que de ésta se deriven para la sociedad 
sean diferentes segtin la naturaleza de cada Religién. Tan 
directa es la influencia de la religién sobre la vida ético- 
juridica que hasta puede llegar a ser perjudicial; puede lle- 
gar, incluso, a deformar en vez de contribuir a la formacién 
del espiritu humano. Y tanto mas perjudicial sera cuanto 
mas se avecine esa Religién al ateismo; y no han faltado re- 


(72) DAWSON, C.: Religione e Cultura, pags. 66-67. 
(73) Dictamen fiscal, § XV. 
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ligiones que han fomentado los instintos salvajes del hom- 
bre (74). 

La maxima fortuna de un pueblo es poseer la verdadera 
religion; aquélla con la cual Dios quiere ser adorado y ser- 
vido. Y la mayor desgracia es el ateismo y gradualmente 
las religiones que mas en peligro ponen los principios de la 
moral natural, porque las leyes y costumbres, que son el 
fundamento de la vida en sociedad, se pueden considerar 
como el reflejo de la religidn. Las leyes morales tutelan los 
derechos del espiritu, los derechos individuales, familiares, 
sociales; y cuando reciben una sancion de la Religion, que 
penetra hasta los repliegues mas intimos de la conciencia, 
desarrollan el sentimiento del deber y de la obediencia, cons- 
tituyendo de este modo uno de los principales pilares de la 
prosperidad de los pueblos. Nunca pueblo alguno ha conse- 
guido una verdadera grandeza histoérica sin tales principios 
religiosos. La relajacidn moral nunca ha sido causa de la 
grandeza y poderio de un Estado, sino, al contrario, ha 
sido siempre causa de que los Estados, que habian conse- 
guido un gran poder a través del duro ejercicio de la auste- 
ridad, hayan decaido rapidamente. El ejemplo del Imperio 
Romano es, para Forner, el ejemplo caracteristico que con- 
firma esta regla. 

Entre todas las religiones ninguna tiene tantos méritos 
como el Cristianismo en la vida ético-juridica de los pueblos. 
Sus principios son de una moralidad absoluta; y la fidelidad 
a esos principios ha sido inquebrantable a través de los 
siglos. Ninguna amenaza, ninguna persecucion, ninguna fuer- 
za humana ha sido capaz de apartar a la Iglesia catélica de 
la fidelidad a sus principios morales. La Religién es el fun- 
damento de la convivencia social, es decir, la Religién esta 
reforzando la raiz misma de toda vida en sociedad, porque 
la Religién es, para Forner, el fundamento de todas las vir- 
tudes sociales: 


(74) Hxequias, pag. 163. 
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«Quitese la Religién y véase cual apoyo les queda a estas 
virtudes: El hombre es libre, tiene la facultad de obrar virtuo- 
sa y viciosamente. Digasele a un ateo: Estas obligado a tratar 
verdad en todo tiempo, debes restituir fielmente el depdésito que 
se te haya encomendado; debes respetar el lecho de tu hermano; 
debes hacer bien a los menesterosos; debes abstenerte de inju- 
riar, de robar, de calumniar, de envidiar. Y de donde, repli- 
card el ateo, son necesarias en mi estas obligaciones? Mi obli- 
gacién unica, esencial y necesaria a mi existencia es la de aten- 
der a mi propio interés. Tales son por necesidad las consecuen- 
cias del ateismo; porque destruido el fundamento de las obliga- 
ciones morales, las acciones todas quedan en la clase de indife- 
rentes y tanto valen las buenas como las malas» (75). 


Y es ldgico porque en el ateismo todo lo que haga el 
hombre no puede tener otra finalidad que la utilidad propia. 
Ahora bien, la utilidad particular de cada uno puede estar 
muy facilmente en oposicién con la utilidad particular de 
los demas y, por consiguiente, resulta que el ateismo es cau- 
sa de desunion y malestar en la sociedad. De aqui se sigue 
que una sociedad sin religidn, una sociedad atea no puede 
subsistir, «ni puede permanecer poco ni mucho tiempo sin 
experimentar en si horribles y continuas revueltas que la 
leven a la total ruina» (76), porque resultara de todo pun- 
to imposible reducir a un solo sistema de utilidad comin las 
utilidades peculiares de cada individuo, puesto que, incluso 
en los Estados eminentemente religiosos resulta muy difi- 
cil la colaboracion de todos al bien comun (77). 


Mientras en una sociedad, cimentada en una Religidn, el 
fundamento principal es el amor, la filantropia; en una so- 
ciedad de ateos el fundamento debe radicar necesariamente 
en el miedo (78). De aqui se sigue que los legisladores y 
gobernantes en una sociedad atea tienen que convertirse, 
por necesidad, en tiranos: 


(75) Preservativo, pag. 7. 
(76) Ibidem, pag. 9. 

(77) Ibidem. 

(78) Ibidem. 
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«El ateismo practico convierte en tiranias las potestades le- 
gitimas... La Religién sola puede hacer que las potestades le- 
gitimas no se conviertan en tiranias» (79). 


Que el ateismo no puede resolverse sino en la tirania se 
demuestra por dos razones: 


— Porque la tirania vendra exigida por el comportamiento mis- 
mo de los stbditos. 

— Porque los gobernantes, al no sentirse frenados por la Reli- 
gi6én, ni por vinculo alguno superior, «no podran menos de 
dejarse llevar de su ambicion» (80). 


Por eso don Juan Pablo rechaza la teoria de Helvecio, 
que afirmaba que «la Legislacion civil podia ahogar el amor 
propio o, al menos, convertir al bien general los deseos y 
conatos del amor propio de cada ciudadano» (81). Esto no 
se puede admitir en teoria, pero mucho menos en la prac- 
tica, porque la Legislacién civil no puede hacer que cada 
individuo esté contento cuando la fortuna le es adversa. 
Quien no se sienta feliz procurara serlo, aunque sea a costa 
de la felicidad de los demas, «porque sin goces, ;de qué le 
sirve la vida al ateo?» (82). 

La Historia nos enseha que cuanto mas alejados estan 
los hombres y los pueblos de la religién, tanto mas barba- 
ros son: 


«La poca religion hace a los hombres salvajes» (83). 


Sin virtud no puede haber seguridad ni felicidad entre 
los hombres; y la virtud no puede practicarse si no se apoya 
en la Religién; porque la religidn es, propiamente hablando, 
la sancién de las leyes de la virtud (84): «jLa Religidn qué 
otra cosa es sino esta coaccion, esta fuerza que requeria ne- 


(79) Preservativo, pag. 116. 
(80) Ibidem, pag. 13. 
(81) Ibidem, pag. 14. 
(82) Ibidem, pag. 15. 
(83) Ibidem, pag. 16. 
(84) Ibidem, pag. 50. 
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cesariamente la misma naturaleza de un ente libre con igual 
potestad para obrar lo bueno y lo malo?» (85). Y esto lo sa- 
bemos por la misma experiencia que nos «ensefa que asi 
como la observancia de las leyes humanas pende de la san- 
cidn, asi también pende de ésta la observancia de las virtu- 
des, porque no en vano entran en la composicioén del hombre 
el miedo y la esperanza. El que nada teme, a nada se sujeta; 
y aun los que temen algo suelen sujetarse a poco y estan 
siempre tascando el freno. El que espera recompensa segura 
por lo que obre, siente un grande incitamento para ir por la 
senda que le conduce al premio. Y gel temor y la esperanza 
seran efectos dados al hombre solo para ligarle a las leyes 
civiles? Por la practica de las virtudes o de los vicios ;nada 
tendra que esperar, nada que temer?» (86). Y esto se funda 
en la misma naturaleza humana, porque «un dogma tan 
constante y universalmente establecido en gentes y naciones 
de tan diversas costumbres, leyes, grados de civilidad y aun 
de nacionalidad, debe de tener algun fundamento en la cons- 
titucion misma de la naturaleza humana. Las ficciones de la 
opinion son efimeras y perecederas; duran los pocos dias 
que bastan para que la novedad degenere en fastidio» (87). 


Por consiguiente, las leyes civiles, por si solas, no pue- 
den bastarse para crear ese espiritu de colaboracion al bien 
comin «porque los cédigos politicos no encarnan, no tras- 
cienden al corazon; se quedan en la corteza de las acciones; 
se contentan con las exterioridades; en las intenciones, en 
lo oculto, en lo obrado con profundo recato no entra su 
jurisdiccién, ni logran imperio sus formulas. Y sin embar- 
go, las intenciones y el recato son una mina sorda por donde 
al fin flaquean los edificios politicos, cuando los vicios lle- 


(85) Preservativo, pag. 56. 

(86) Ibidem, pag. 50: Forner trae como autoridad para confirmar 
su idea unas palabras de Séneca: «Multum dare solemus praesump- 
tioni hominum... Cum de aeternitate animarum disseritur non leve 
momentum apud nos habet consensus hominum, aut timentium inferos 
aut colentium.» Hpistola 117. 

(87) Ibidem, pags. 82-83, 
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gan a predominar» (88). Las leyes civiles no lograran mas 
que formar «<hipocritas civiles» (89), porque no saben ins- 
pirar amor; solo inspiran miedo: 


«Sé6lo al Cédigo de la Religién esta sujeta la voluntad hu- 
mana: Su imperio se extiende a los pensamientos, a los desig- 
nios ocultos» (90). 


De todo esto resulta que el mayor o menor dominio o 
influjo que la Religidn haya tenido o tenga en la formacién 
de la Legislacién de los Estados se traducira en una mayor 
o menor felicidad de los ciudadanos y en una mayor o menor 
duracion de los Estados mismos (91). El camino mas rapido 
para destruir un Estado es destruir en sus ciudadanos las 
ideas religiosas: 


<Quitad a ios hombres las ideas de la Religion y virtud; ex- 
tinguid en ellos las nociones de su mutua benevolencia; que- 
dara disuelta la sociedad porque faltara el apoyo de la justicia 
y de las obligaciones humanas» (92). 


Citando a Cicerén, dice Forner que seria mas facil «la- 
brar un edificio en el aire que construir un Estado politico 
sin culto religioso», porque «quitada la Religidn perecera la 
fe y la justicia» (93). 

En la decadencia de la Religién y la consiguiente prepon- 
derancia de los vicios esta, para Forner, la causa de la de- 
cadencia de los grandes imperios antiguos y modernos: 


<Algunos filésofos de estos ultimos tiempos se han ocupa- 
do, con grande pompa y aparato de investigaciones, en desen- 
trafiar las causas que ocasionaron la decadencia y ruina de 
algunos Estados antiguos: Y siempre me he admirado mucho 
de que no habiendo revolucién politica que no proceda inmedia- 


(88) Preservativo, pag. 100. 

(89) Ibidem, pag. 102. 

(90) Ibidem. 

(91) Ibidem, pag. 104. 

(92) Ibidem, pag. XXV. 

(93) Ibidem, Cfr. CICERON, M. T.: De natura deorum, |. I, cap. II. 
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tamente del aumento o influencia de los vicios, se hayan cegado 
hasta el extremo de no conocer que el cimulo de los vicios es 
relativo al influjo de los establecimientos religiosos; y, por con- 
siguiente, que segin son las religiones y segun procuran las 
leyes que se observen, asi duran, mas o menos, los Estados, asi 
gozan de mds o menos tranquilidad» (94). 


El ateismo y la Religién son dos conceptos antitéticos; 
pero en la distancia que los separa caben grados. A medida 
que los Estados se acerquen mas o menos al ateismo 0 a 
la Religién aleanzaran una mayor o menor prosperidad y 
duracion (95). 


b) La Religion y la vida politica 


De lo dicho anteriormente se desprende facilmente que 
para Forner cuanto mas perfecta sea la Religidn tanto mas 
perfecto sera el Estado que se deje influir por ella. Ahora 
bien, ;cual es la religidn perfecta? La respuesta de don 
Juan Pablo no puede ser mas explicita: 


«Aquella Religi6n que contiene en si las leyes todas y las ma- 
ximas de la felicidad humana acompafadas de una sanci6n 
proporcionada a la naturaleza del stbdito; equilibrada con los 
dos grandes incentivos del placer y del dolor en el premio y en 
la pena... Si la sociedad humana no puede existir sin justicia y, 
por consiguiente, sin Religién que es la base de ella, sdélo sera 
felicisimo aquel Estado donde existe la Religién perfecta. Sera 
menos feliz aquel que se aparte algo de esta perfeccién: Atn 
menos aquel que se aleje mas» (96). 


La Religion da a la vida politica un sdlido fundamento 
al revestir la autoridad de un caracter sagrado. Todas las 
religiones, desde la mas remota antigiiedad hasta el culto 
idolatrico de los romanos a su emperador, han venerado a 
la autoridad politica como algo estrechamente ligado con la 
divinidad. 


(94) Preservativo, pag. 105. 
(95) Ibidem, pag. 114. 
(96) Ibidem. 
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El Cristianismo, como Religién perfecta, ha sabido con- 
servar lo que de positivo se encontraba en esa especie de 
«divinizacién» de los constituidos en autoridad; pero ha sa- 
bido también colocar en su debido puesto—hombres entre 
los hombres—a los constituidos en autoridad tanto religio- 
sa como politica. Ha negado la adoracién a los Soberanos; 
pero ha venerado y reconocido en ellos a «representantes de 
Dios», a los cuales se les debe obediencia, a no ser que es- 
tablezcan alguna ley contra la Religién o la Moral. De este 
modo el Cristianismo ha puesto un limite a la tirania de los 
gobernantes, tutelando la dignidad humana de los sthbditos; 
y ha tutelado también la autoridad del Soberano, haciendo 
de la obediencia un «deber moral». Asi se ha robustecido el 
sentimiento de sumisién a los poderes constituidos, pero sin 
hacer de ellos un fetiche amoral y tirano, sino colocandolos 
en una base racional y religiosa a la vez: «Todo poder vie- 
ne de Dios...» 

El influjo de la Religidn en la vida politica ha tenido 
siempre una gran trascendencia. El islamismo declara injus- 
ta la dominacién de un infiel sobre un seguidor de Mahoma 
y solo se le obedecera por la fuerza... Y el Medievo cris- 
tiano declaré inhabil para ostentar la dignidad imperial a 
un hereje o infiel o excomulgado y absolvia del juramento 
de fidelidad a los stbitos. Seria una injerencia injusta o no, 
pero las consecuencias para la vida politica de los pueblos 
eran incalculables. Don Juan Pablo Forner se rebela contra 
una situacién semejante, como veremos mas adelante (97). 

Por otra parte, si una Religion tiene una prevalencia ab- 
soluta dentro de un Estado, se constituye en el vinculo mas 
fuerte de la unidad nacional. Si, en cambio, existen diversas 
religiones con igualdad de derechos, facilmente surgiran 
contrastes y divisiones dolorosas, que pongan en peligro la 
misma unidad nacional. La Historia de las luchas religiosas 
ocasionadas con la Reforma Protestante es elocuente a este 
respecto. 


(97) Observaciones, siglo VIII, § 22. 
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La Religién puede tener gran trascendencia en la vida 
politica de un Estado por sus ensefianzas o las consecuen- 
cias que de ellas se pueden derivar respecto a los deberes 
civicos. En virtud de ciertas exigencias religiosas puede 
negarse la licitud de una guerra, la legitimidad de un matri- 
monio, la obediencia a determinadas autoridades, etc. Si en 
los tiempos antiguos testimonian la eficacia de la Religion, 
para el afianzamiento o la destruccién de la vida politica de 
los pueblos, algunos acontecimientos de suma importancia 
para la marcha de la Historia, verbigracia: las Cruzadas, las 
Guerras Santas del Islan, etc., no se puede decir que este 
influjo de la Religién haya desaparecido por completo den- 
tro de los modernos estados que se declaran o ateos o <lai- 
COs». 

Don Juan Pablo piensa en tedlogo cuando afirma que 
la decadencia religiosa de un pueblo es el camino mas 
corto para destruir un Estado. Habra fendmenos que los 
filosofos de la Historia se empenharan en considerar como 
causas, quiza Unicas, de la decadencia de los Estados; pero 
mas que causas son efectos de otra causa mas profunda: la 
decadencia religiosa y el consiguiente auge de los vicios: 


«Aqui tienen los politicos la clave de la destruccién de los 
Estados, y no se cansen ociosamente en inquirir otras» (98). 


Es cierto que pueden existir otras causas que vayan mi- 
nando la prosperidad de los Estados; pero, por muy grande 
que sea la decadencia de una sociedad o naci6én, si se mantie- 
ne firme en los principios religiosos verdaderos, encontrara 
siempre el resorte que la haga salir a flote: 


«Mientras existan las ideas de la justicia, no hay que temer 
que la depravacién universal, no hay que temer que los vicios 
se desaten, rompan con furia, exciten turbulencias, trastornen 
y desbaraten los fundamentos del Estado» (99). 


(98) Preservativo, pag. 115. 
(99) Ibidem. 
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La Religion es una cadena que enlaza a todos los hom- 
bres entre si: individuos con individuos; legisladores con 
subditos; vasallos con soberanos; potestades con potestades; 
nmaciones con naciones y a todo el género humano con 
Dios (100). 

Ahora bien, si la Religién mas perfecta lleva consigo una 
sociedad mas perfecta, resultara que el Cristianismo, que es 
la Religién perfecta por antonomasia, tendra que llevar al 
culmen de la perfeccién a las sociedades que se rijan por sus 
principios, y conseguira para sus miembros la felicidad 
suma, incluso en este mundo. Y Forner lo admite. Tanto es: 
asi que si se observaran plenamente los preceptos impuestos 
por el Cristianismo, se podria vivir sin Estados, sin socie- 
dades civiles. Y esto esta en perfecta consonancia con la 
teoria forneriana sobre el origen de las sociedades civiles, 
que son necesarias inicamente, como veremos mas adelan- 
te, porque los hombres no viven en conformidad con su es- 
tado de origen. Como el Cristianismo observado en toda su 
plenitud devuelve practicamente al hombre a su estado de 
origen, resulta que si se dejaran los hombres imbuir de los 
principios cristianos, las sociedades civiles serian inutiles. 
Y «ninguna otra Religién llena este grande objeto de resti- 
tuir los hombres al estado primitivo» (101). 

La Religion cristiana es «excelente y divina en todas sus 
partes..., pero si es licito preferir en ella alguna cosa a las 
demas de que consta, ninguna entre todas mas admirable 
que su legislacion. Es menester que confiesen los Soberanos 
que el Evangelio descargé de sus hombros gran parte del 
peso que toca a su ministerio... «La virtud y la bondad de 
costumbres la lograran facilmente sdlo con hacer florecer la 
severidad de la Religion» (102). 

La sociedad politica que viva segin los preceptos del 
Cristianismo tiene asegurada la perpetuidad: 


(100) Preservativo, pag. 121. 
(101) Papeles de Grinda, Leg. 4 bis, fol. 18. 
(102) Ibidem, Leg. 4 bis, fol. 129. 
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«S86lo a la Religién cristiana es dado eternizar las socieda- 
des politicas, cuya ruina se verificara infaliblemente siempre 
que de cualquier modo se abandonen o desprecien sus preceptos 
y documentos» (103). 


Sin Religién se puede afirmar que «no puede haber go- 
bierno justo, util, ni durable» (104). 


c) La Religion y la vida econdmica 


La Religién extiende su benemérito o perjudicial influjo, 
segtin los casos, hasta las funciones econdmicas de los ciu- 
dadanos y del Estado. 

El pensamiento puesto en un futuro juicio de Dios en 
el que se ha de rendir cuentas de la «administracién», no 
puede menos de frenar la avaricia de los bienes terrenos, y 
alejara, por tanto, los abusos del poder economico, tutelara 
los derechos de los pobres y asegurara el respeto a la pro- 
piedad ajena. Es decir, la Religion, sobre todo el Cristia- 
nismo, coloca la vida econédmica en unas dimensiones de 
justicia y de caridad. 

Ahora bien, «en la Religion existe la idea primordial de 
justicia» (105), y en la sociedad cristianamente organizada 
todos tienen que participar del trabajo de los demas. La ca- 
ridad ha de presidir también en la sociedad civil, que «no es 
una sociedad leonina en la que hayan de prosperar unas 
clases a costa de las otras» (106). El ideal seria una comuni- 
cacion de bienes semejante a la comunicacién de bienes es- 
pirituales existente en la comunidad religiosa: 


«Lo que la comunidad de los fieles es en la Religién, ha de 
ser en el Hstado la comunién de las clases. Cada una ha de 
participar en el trabajo de las otras y el producto de todas las 
tareas ha de redundar en beneficio de todas las clases... De 
este modo serian felices los individuos del Estado, y seria éste 


(108) Preservativo, pag. XXX. 
(104) Ibidem, pag. 2. 

(105) Ibidem, pag. 131. 

(106) Dictamen fiscal, § XI. 
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poderoso y formidable por la fuerza del cuerpo que resultaria 
de la robustez de los miembros» (107). 

«El verdadero orden sociable consiste en que cada hombre 
practique las virtudes correspondientes a su estado, habilidad y 
talento. Estampad este sentimiento en todos los individuos de 
una nacio6n, desde el supremo Legislador hasta el mas infimo 
de los stbditos; veréis entonces una igualdad, no de fortuna, 
sino de justicia, que levarad la naciédn al mas alto grado de 
felicidad. Igualdad y justicia, ved aqui la fuente de la felicidad 
privada y comutn, y ved aqui la verdadera constitucién del or- 
den sociable» (108). 


Pero el hombre no practicara las virtudes correspondien- 
tes a su estado ni estara contento con su suerte, si no esta 
previamente bien cimentado en los principios religiosos. Por- 
que, si borramos de la humana mente las ideas religiosas, 
gpor donde se medira entonces la bondad o la iniquidad de 
las leyes? ;Cual sera la Ultima razon que obligue a la obe- 
diencia de ciertas leyes que exigen sacrificios al ciudadano? 

Uno de los puntos de contacto mas relevante entre vida 
econodmica y Religién esta en que se considere el trabajo 
como un déber moral para todos. Esto es evidente en el Cris- 
tianismo, que ha hecho del trabajo, no sdlo un deber, sino un 
sagrado deber. De este modo el trabajo se ha convertido en 
algo amable, en algo estimable; la Religion ha dado al tra- 
bajo un valor en orden a la vida eterna. No cabe duda que el 
ora et labora de los benedictinos tiene el gran mérito de ha- 
ber redimido muchas hectareas de terreno inculto e impro- 
ductivo y de haber senalado a la agricultura en toda Europa 
nuevos derroteros; pero no esta ahi su mérito principal, su 
verdadero mérito consiste en haber dado, en épocas difici- 
les, oscuras y barbaras, un ejemplo insigne, que elevo el 
trabajo a la categoria de oraciOn, y haciéndolo amar por 
unas gentes que consideraban el trabajo como indigno de 
su categoria social, como algo despreciable. 

Precisamente contra estas clases nobles que considera- 


(107) Dictamen fiscal, § XI. 
(108) Preservativo, pag. 130. 
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ban el trabajo como indigno se levantaron fuertes protestas 
en el siglo xvi, a las que Forner sum6 su voz, como ya 
hemos visto en otro lugar. Quiza en el fondo de estas pro- 
testas se esconda un poco de envidia porque como dice Pefia- 
losa: «Continuamente se grita contra la nobleza, pero no hay 
uno que no quiera ser noble» (109). Pero también estas cri- 
ticas dieciochescas contra la nobleza se inspiran o, al menos, 
tienen un transfondo cristiano; como dice Sanchez Agesta, 
«hay que reconocer en esta revision del honor social uno 
de los mas significativos exponentes del pensamiento del 
siglo, que en alguno de sus matices ha recibido de esta veta 
cristiana del pensamiento espafiol ese nivel que le enlaza a 
una tradicién clasica y permite que coincidan en él escrito- 
res de las mas dispares ideas. Porque ;quién podra tachar 
aquel argumento tan reiterado en la Literatura espanola 
que condena la vanidad del noble, apoyandose en la igualdad 
en Cristo de todos los hombres?» (110). 

Forner recriminara a la nobleza, sobre todo, por su ocio- 
sidad y por la explotacién de las clases inferiores: 


«Los hombres trabajan para gozar de las comodidades que 
ofrece el uso de las producciones de la naturaleza mejorada por 
la industria. Si sucede, pues, que un cierto nimero de clases 
goza exclusivamente jas comodidades que produce el trabajo 
ajeno, quedando el afan y la penuria como tnico de las clases 
productivas y laboriosas, claro esta que se tropieza en una des- 
proporcién repugnante a las leyes inalterables de la justicia 
eterna... jQuién se inclinara a trabajar con vigor y constancia 
si ha de ver pasar los frutos de su sudor al poder de una 
ociosidad opulenta, sin que por recompensa de su infatigable 
afan le quede otro beneficio que el comer de un manjar que 
baste para no perecer de hambre?» (111). 


En esto también los eclesiasticos tendrian que entonar 
su mea culpa. Forner no tiene reparos para con el clero: 


(109) PENALOSA, J.: Hl honor militar. Causas de su origen, pro- 
gresos y decadencia, Madrid, 1795, pag. 42. 

(110) SANCHEz AGEsTA, J.: «El despotismo ilustrado...», Arbor, 
numero 60 (1950), pag. 368. 

(111) Dictamen fiscal, § XI. 
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<El clero, dotado superabundantemente con vasallos, sefio- 
rios, tierras y autoridad civil de no escasa consideracién, trocé 
muchas veces el incensario a la lanza y, acaudillando tropas 
sediciosas, sostuvieron con el pan de los diezmos escdndalos 
muy ajenos de su profesién y enemigos de la quietud del pue- 
blo... Este, desatendido casi enteramente en la Legislacién, ser- 
via de mero instrumento a los privilegios del clero y de la 
nobleza en cuyo beneficio redundaban los trabajos» (112). 


Pero todo esto ha tenido lugar porque se han olvidado 
las exigencias verdaderas de la Religién cristiana, porque la 
codicia y el predominio de una clase sobre otra va contra la 
esencia misma del Cristianismo (113). La Religion es la tni- 
ca que puede equilibrar las clases, no con igualdad de for- 
tuna, sino con igualdad de justicia. Esta igualdad de justi- 
cia llevara la sociedad al mas alto grado de felicidad, incluso 
de felicidad econdémica» (114). 


(112) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 168. 
(113) Dictamen fiscal, § XXXI. 
(114) Preservativo, pag. 130. 


CAPITULO XIII 


La IGLESIA CATOLICA, FACTOR DE LA HISTORIA 


Hemos visto en el capitulo anterior el influjo positivo y 
negativo de la Religion en general sobre la marcha de la 
Historia. Ahora bien, para un cristiano catdlico la idea de 
Religién verdadera tiene que concretarse naturalmente en la 
Iglesia catélica. Asi lo afirma expresamente don Juan Pa- 
blo Forner (1). 

Para Forner la Iglesia es en el campo espiritual y reli- 
gioso lo que el Estado en el dominio temporal. Pero la in 
fluencia historica de la Iglesia supera a la influencia del 
Estado en la misma medida en que lo espiritual supera a lo 
temporal (2). 

La Iglesia, en cuanto sociedad religiosa, ha sido y es un 
factor histérico de primer orden. La Iglesia se presenta a si 
misma como uno de los elementos constitutivos del curso 
de la Historia, ya desde sus mismos origenes. Es mas, de 
hecho tomo muy pronto la direccién de la Historia y en esta 
posicion de guia ha permanecido y permanece desde hace 
casi dos milenios, aunque las potencias adversas se desen- 
cadenaron muy pronto contra ella, Pero, a pesar de ello—y 
precisamente por ello—la Iglesia se ha demostrado como la 


(1) Dictamen fiscal, § XI. 
(2) Ibidem. 
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Unica institucién universal capaz de dirigir la Historia, pues 
ha sobrevivido a todas las catastrofes, conservando intacta 
su juvenil vitalidad (3). 


Pero iqué es la Iglesia para Forner? 


El mismo nos da una definicién que podria haber salido 
de la pluma de un seglar militante de nuestro tiempo: La 
Iglesia es la sociedad de los verdaderos adoradores de Dios 
en la cual «los legos entran con iguales derechos que los 
eclesiasticos» (4). Al frente supremo de esta sociedad esta 
el Papa a quien califica, no con demasiada exactitud, como 
«sucesor de Jesucristo» (5). Sin el Papa no puede existir 
la Iglesia, los que se separan de él, se apartan, por la misma 
razon, de la Iglesia porque: 


«El Papa es el centro donde se apoya la unidad de la Igle- 
sia» (6). 


Al lado del Papa, y constituyendo con él la directiva de 
esta sociedad religiosa, estan los obispos y los demas miem- 
bros del clero, con sus diversos grados y jerarquias (7). 


Ahora bien, si la Iglesia catélica es la encarnacion vi- 
viente de la Religion revelada, tendra que ser ella uno de 
aquellos dos instrumentos que, segun Forner, Dios ha con- 
cedido al hombre para que se labre su felicidad, a saber, la 
Religion y la Sociedad civil, como ya vimos anteriormente. 
Otra consecuencia facilmente deducida de lo anterior es que 
de la armonia entre estos dos instrumentos dependera, en 
gran parte, la felicidad del hombre en cuanto individuo y en 
cuanto miembro de una sociedad civil: 


(3) Preservativo, pag. XXII. 

(4) Dictamen fiscal, § XXV. 

(5) Respuesta del cura de Mairenilia, Ms. V, fol. 80. 
(6) Respuesta a los desenganos..., Ms. V, fol. 150. 
(7) Ibidem. 
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«Dos son los polos de la felicidad humana: la Religién y el 
gobierno politico. Si no van de concierto entre si y luchan mu- 
tuamente y se rechazan, su desunién acarrearad la ruina de am- 
bos» (8). 


Pero la base primera en que ha de apoyarse esta mutua 
‘inteligencia de la Sociedad religiosa y de la sociedad politica 
‘es el reconocimiento de los respectivos derechos. Y el fun- 
damental de los derechos de cada una de estas sociedades 
-es la absoluta independencia en los campos de la propia com- 
petencia. Que ninguna de las dos quiera sojuzgar a la otra, 
«porque el Sacerdocio y el Imperio son potestades distinti- 
‘simas, independientes una de otra, dirigidas a diversos fines, 
gobernadas por diferentes medios, destinadas a producir 
-efectos poco o nada semejantes entre si» (9). 


Relaciones entre Iglesia y Estado 


Si la sociedad religiosa y la sociedad civil son indepen- 
dientes una de otra, siempre sera un abuso que el represen- 
‘tante supremo—o no supremo—de una de ellas quiera do- 
minar sobre el representante o autoridad de la otra. Cada 
una de estas autoridades es también independiente en todo 
lo que se refiere al desempeno de sus funciones especificas. 
Pero si esto es cierto, no deja de serlo tampoco el que la 
‘sociedad religiosa es superior a la sociedad civil en la me- 
dida en que lo espiritual supera a lo material y temporal (10). 
Veamos cual es el sentir de don Juan Pablo acerca de la tan 
discutida «potestad indirecta» de la Iglesia sobre los Sobe- 
ranos y los Estados. 

Empieza por considerar absurda la misma terminologia 
-y la expresién «potestad indirecta»: «Hsta frase es, a mi 


(8) Al piblico sevillano, Ms. V, fols. 174-175. 
(9) Observaciones, siglo VIII, § 22. 
(10) Dictamen fiscal, § XI. 
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parecer, una ridicula logomachia introducida por los tedlo- 
gos. Si el Papa puede disponer en algin caso de las cosas 
temporales, es un delirio decir que dispone de ellas indirec- 
tamente cuando le es licita esta disposicion. Lo que quieren. 
decir los defensores de esta potestad es que cuando conviene 
para el bien espiritual puede el Papa disponer libremente en. 
cosas temporales de los Principes; lo cual vale tanto como 
decir que siempre que se verifique tal condicién, adquiere 
el Papa la facultad de mezclarse en la jurisdiccion de los. 
Principes seculares. Y, por consiguiente, entonces no obrara 
indirectamente, sino que usara de la facultad que le compete. 
en aquel caso. Por lo que tal facultad, si existiera, deberia. 
mas bien llamarse condicionada que indirecta, porque seria. 
realmente una potestad sujeta a una condicién sin la cual 
no podria verificarse» (11). 

Como puede facilmente advertirse, Forner habla aqui 
mas bien como un jurista que juega con hechos concretos. 
que como un fildsofo que busca la raiz Ultima de las cosas. 
Forner se declara abiertamente en contra de la potéstad in-- 
directa o condicionada, como él la llama, porque: 


«Lo que hay de cierto es que en los dieciocho siglos que tiene: 
de edad la Religio6n cristiana, diez se pasaron sin que ésta co-- 
nociese tal postestad y en los ocho siguientes no han cesado de 
hacerse la guerra los Papas, los Reyes y los Doctores; los pri-- 
meros para adquirirla y mantenerla, los segundos para destruir- 
la y los terceros, parte para adularla y parte para atribuir a la 
Religién segtun su costumbre, lo que ni Jesucristo, ni los Apésto-- 
les, ni los siete primeros Concilios, ni los Padres de los diez. 
primeros siglos le atribuyeron» (12). 


Ademas la potestad indirecta se opone—y de un modo: 
directo—al ministerio especifico del Papa: 


«Que el ministerio del Ponfiticado cristiano sea un ministe- 
rio de paz, de suavidad, de caridad, de sufrimiento y de manse-- 
dumbre es cosa que consta en todo el contexto del Evangelio y 


(11) Observaciones, siglo VIII, § 22. 
(12) Ibidem. 
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en la esencia misma de la Religién. Cémo, pues, se puede ajus- 
tar a estas verdades incontestables la doctrina de los defen- 
sores de esta terrible prerrogativa pontificia, es empresa que 
dejamos al estudio de los que sacrifican sus plumas a la parcia- 
lidad, al interés o a la preocupacién» (13). 


A pesar de todo lo dicho, Forner reconoce en el Papa la 
autoridad y el poder, en lo espiritual, sobre el Emperador. 
En virtud de este poder, el Papa puede excomulgar al Empe- 
rador, pero no puede desligar a los sibditos del juramento 
de fidelidad legitima a sus Soberanos: 


«...a lo mas Gregorio II podia excomulgar a Leén Isaurico 
porque al fin esta en la autoridad del Pontifice; pero hacer que 
dejara de ser Principe y soberano de sus subditos, no lo podia 
de ningtin modo, porque por confesién del mismo Gregorio la 
vocacién de los Principes viene del mismo Dios, como la de los 
Papas...» (14). 


Los Papas han abusado de esta pretendida autoridad in- 
directa sobre los Soberanos temporales. Y también por este 
abuso la Iglesia ha tenido un poderoso influjo en la marcha 
de los acontecimiento del curso de la Historia. Y hay que re- 
conocer que no siempre con buenos resultados: 


«;Cuantas, cudn refidas y de cuantas consecuencias sean 
las disputas que desde el siglo X aca ha habido sobre este punto 
son bien notorias a los eruditos! Los escandalos que por esta 
opinién se han dado al mundo, la sangre que se ha derramado, 
las naciones que se han trastornado y lo mucho que con ella 
se ha facilitado a los Principes ambiciosos la facultad de apo- 
derarse de los Estados ajenos, cubriendo sus usurpaciones con 
la mascara de la Religién, estan bien patentes en la Historia» (15). 


Y lo peor es que se ha depuesto a los Principes no sdlo 
cuando se les declaraba y eran abiertamente herejes, sino 
incluso cuando se oponian <a los intereses de la Sede Aposto6- 


(13) Observaciones, siglo VIII, § 22. 
(14) Ibidem. 
(15) Ibidem. 
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lica o a la amplisima jurisdiccién que creen tener en puntos 


de disciplina...» (16). 
La argumentacién forneriana es mas de jurista que de 
filésofo en esta cuestién. He aqui su razonamiento: 


«Las potestades supremas nacen o de la voluntad de los. 
pueblos o del derecho de conquista, o de la constituci6n misma. 
de los Estados arraigada y prescrita en una larga serie de si- 
glos. La voluntad de los pueblos en los asuntos meramente ci- 
viles no es la del Papa. En el Papa, en cuanto cabeza de la 
Iglesia, no reside tampoco potestad para mezclarse en los de- 
rechos reciprocos de los Principes, esto es, en Sus guerras, pa- 
ces, tratados, negociaciones, conquistas, etc. Ni puede tampoco: 
trastornar las constituciones paliticas de los pueblos, porque 
la potestad eclesidstica ni es de este mundo ni se instituyo 
para gobernar Estados, sino para instruir las gentes y ense- 
fiarlas los divinos preceptos del Evangelio... Las obligaciones: 
reciprocas de los Estados son entre Soberanos y subditos, no 
entre el Papa y los Soberanos. Los subditos estan obligados a 
obedecer las leyes del Soberano y éste esta obligado a prescri- 
bir leyes justas y conformes a las necesidades y constituciones: 
de los pueblos, Y al Papa, ni Dios, ni los hombres le han dado: 
hasta ahora autoridad para mezclarse en el conocimiento y de- 
cisién que les toca a los pueblos mismos, cuando la Constitu- 
cién del Estado se lo permite, como sucede en las Reputblicas; 
porque entonces el gobierno es un verdadero pacto, y el pacto 
sd6lo puede quedar disuelto por los que lo forman. En las Mo- 
narquias el mismo San Pablo mandaba a sus cristianos que 
obedeciesen a Emperadores gentiles, los cuales, en aquel tiem- 
po, sobre gentiles eran abominables tiranos» (17). 


Para Forner todas estas teorias acerca del dominio tem- 
poral del Papa sobre los Principes son innovaciones que se 
introdujeron en la Iglesia después que la Sede Romana ad- 
quirié un Estado temporal y se hizo poderosa politicamente. 
Antes del siglo x la Iglesia no tenia tales prerrogativas. 
Y asi pudo muy bien San Ambrosio, sin ser Pontifice de 
Roma, excomulgar a un Teodosio, pero esta excomuni6n no 
surtid mas efecto que el apartarlo de la comunién de la Igle- 


(16) Observaciones, siglo VIII, § 22. 
(17) Ibidem. 
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sia. La excomunién, por tanto, nada tenia que ver con la 
potestad temporal del Emperador. Pero después que los 
Papas pudieron levantar y mantener ejércitos, hacer alian- 
zas y negociaciones, se entiende esto de otra manera (18). 
Parte no pequefia en el consolidarse de estas teorias tuvie- 
ron la Teologia y los juristas pontificios; y también los mon- 
jes que favorecian el predominio de Roma para verse libres. 
de la vigilancia de los obispos. La Teologia cargada de su- 
tilezas y elucubraciones que fueron desconocidas en los pri- 
meros siglos, se manifesté propicia a los abusos de Roma 
y se confederé intimamente con el derecho de las Decretales 
pseudoisidorianas. Ce este modo se arraig6é en las Escuelas 
cristianas la teoria de la supremacia universal de Roma (19). 


Finalmente, don Juan Pablo rechaza esta teoria de la 
potestad indirecta porque: 


<En resoluci6n, la potestad indirecta no es tampoco un dog- 
ma de fe» (20). 


Si el Papa no tiene potestad alguna en los asuntos poli- 
ticos y temporales de los cristianos, con mucha menor ra- 
zon la podra tener en los mismos asuntos de los infieles: 


«Para mi la potestad indirecta del Papa sobre los infieles es 
una quimera» (21). 


Luchas entre el Papado y los Soberanos temporales 


Naturalmente, por esas prerrogativas que la Santa Sede 
se arrogaba, no pudieron menos de surgir conflictos entre 
las dos potestades. De este modo se perdid en la Iglesia 
aquella estrecha colaboracién que habia reinado entre las dos 
potestades antes de que Roma se arrogara tales prerrogati- 


(18) Observaciones, siglo VIII, § 22. 

(19) Dictamen fiscal, § XIX-XX. 

(20) Observaciones, siglo VIII, § 22. 

(21) Observaciones, § 137: Juicio sobre el resto de la obra. 
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vas. Forner pone como modelo del orden que debe reinar 
entre la Iglesia y el Estado, la Iglesia visigoda espano- 
la (22). 

Como Roma se inclinaba siempre por su interés y era fa- 
vorecida por las Universidades, las naciones se sentian per- 
judicadas de dos modos: en lo politico y en lo econdmico: 


— «Se despedazaba la unidad del gobierno». 

— <Protegiendo los medios inauditos en la santidad de la pri- 
mitiva disciplina... Roma hacia correr inmensos tesoros a la 
CAmara Apostélica a costa del sudor de los labradores, sobre 
cuyo trabajo recae, al fin, cuanto sirve a la subsistencia 
del culto» (23). 


Ahora bien, «el Salvador no instituyé la Religién para 
destruir los gobiernos, sino mas bien para facilitarlos. Dé- 
bese reconocer, por tanto, como verdad evidente que no se 
acomodara al espiritu de la Religién, ni a los designios de 
su Divino Autor, toda institucién eclesiastica que influya en 
el desorden o dano de los gobiernos» (24). 

Los Papas han abusado de su autoridad y han puesto a 
los Principes «en el precipicio de ejecutar violencias y es- 
candalos de que quiza se hubieran abstenido, tratandolos de 
otro modo, como sucede hoy, en que reconocidos los limites 
de ambas potestades, reina felizmente la paz entre el Sacer- 
docio y el Principado» (25). Porque, al fin, «los Monarcas 
vencieron en esta lucha recobrando, en parte, sus derechos y, 
en parte, atajando la enorme suma de dinero que llevaba a 
Roma la nueva disciplina» (26). 

La autoridad de los Papas es elevadisima, pero su ju- 
risdiccién no puede anular los eternos e inalterables estatu- 
tos de la justicia natural que gravé el mismo Dios en la 
mente de los hombres (27). Consiguientemente no pueden 


(22) Dictamen fiscal, § XXIII. 

(23) Ibidem, § XXIV. 

(24) Ibidem, § XXV. 

(25) Observaciones, § 137: Juicio al resto de la obra. 
(26) Dictamen fiscal, § XXIV. 

(27) Ibidem, § XXV. 
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los Papas dar leyes en oposicién a la legislacién de las potes- 
tades seculares, cuando éstas ajustan prudentemente sus le- 
yes a los principios esenciales de toda sociedad civil bien 
constituida. Una ley eclesiastica que, directa o indirecta- 
mente, destruya o impida los efectos de un establecimiento 
civil justo en si y Util al Estado, sera una ley repugnante y 
no solo a la naturaleza de toda buena legislacién, sino al es- 
piritu del Evangelio» (28). 

Esto tiene su particular aplicacién al régimen escolasti- 
co. Las ciencias eclesiasticas son, sin duda, esencialisimas en 
una nacion, cuyo gobierno cuenta la Religidn como algo esen- 
cial en la vida de sus ciudadanos; pero seria funesto para 
la marcha de toda la sociedad el esclavizar todos los estudios 
a las ciencias eclesiasticas, y mas en concreto, a la Teolo- 
gia. Como si una nacién «para existir proéspera, formidable 
en lo exterior, no necesitara mas que eclesiasticos y ciencias 
eclesiasticas» (29): 


<Esencialisima es la Teologia; la ciencia de Dios es el cen- 
tro de toda constitucién politica; pero también son esencialisi- 
mos los labradores en el tenor actual de la vida civil, y si por 
conservar a los tedlogos en la extrafia prerrogativa de perse- 
verar adheridos a una sola secta que no conocieron Jesucristo 
ni los Apéstoles, hemos de ahogar las fuentes de las riquezas y 
poder publico, daremos lugar a que las demas naciones nos im- 
pongan el yugo con harta irrisi6n de nuestra simplicidad» (30). 


La misma situaciOn creada en el siglo xvi, tan calami- 
tosa para la Iglesia, no era mas que una consecuencia del ex- 
cesivo predominio temporal de los Papas: 


«Casi todos los Reyes catélicos se han visto venir a las ma- 
nas con Roma, esto es, con el centro de la Religién. Después 
de esto, ; qué extrafio es que el FILOSOFISMO haya desatado 
su furia contra una Religi6n, que ensefiando la paz, la caridad 
y la fraternidad, ha prolongado por muchos siglos las discor- 


(28) Dictamen fiscal, § XXV. 
(29) Ibidem. 
(30) Ibidem, § XXIX. 
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dias y aun las guerras entre sus Pontificies y los alumnos mas 
autorizados? Es tiempo ya de que los tedlogos reconozcan la 
necesidad de renunciar a estas luchas y reunirse de buena fe 
con el trono para conspirar de mancomun a la prosperidad del 
pueblo» (31). 


Las luchas temporales entre el Papado y los poderes po- 


liticos ha dado ocasién a herejias y a disensiones en el in- 
terior de la Iglesia: 


«La porfiada discordia que ha mantenido entre si, por largos 
siglos el Sacerdocio y el Imperio por intereses casi siempre tem- 
porales, armé la primera vez a los herejes y después la insolen- 
cia de los filésofos para hacer odiosos, a un mismo tiempo, el 
Imperio y el Sacerdocio y derramar los principios de irreligién 
que tienen hoy en tanta angustia a la Tiara y a las Coro- 
nas» (32). 


Evidentemente, Forner esta cargando demasiado las tin- 


tas negras sobre los efectos perjudiciales de la prevalencia 
que la Iglesia tuvo en algtin tiempo sobre los asuntos tem- 
porales. Forner tacha a la Iglesia incluso de ingrata y trai- 
dora a la proteccién del Estado: 


«A la sombra de la jurisdiccién real crecié la eclesiastica, y 
cuando ya cobr6é fuerza bastante para sostenerse por si, luché 
fuertemente y por largo tiempo con su protectora y trat6 nada 
menos que de derribarla por los fundamentos, tentando ha- 
cerse arbitra de los tronos y ejercer un absoluto imperio sobre 
los negocios mas importantes de la vida civil. Esta desunién, 
en la cual no tuvo parte la potestad real porque ésta no ha he- 
cho mas que defender sus derechos, dio ocasién a la implicacién 
del Derecho canénico con el civil y a una multitud de debates 
obstinadisimos que han confundido en fin los limites de ambas 
jurisdicciones» (33). 


Seguin Forner la Iglesia seria un Estado dentro del Es- 


tado. De las opiniones de los jurisconsultos espafioles «se 


(81) Dictamen fiscal, § XXX. 
(32) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 239. 
(83) Ibidem, fols. 232-238. 
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infiere con absoluto rigor logico que el Estado eclesiastico 
forma por si una Reptblica separada e independiente de las 
soberanias temporales, sujetas sdlo a las leyes que quiera 
dictarle el Papa y desobligados del todo sus individuos a obe- 
decer las de las naciones en que viven... Porque al Papa le 
es muy importante que los clérigos no obedezcan otras leyes 
que las de la Curia Romana, las cuales, muy de ordinario, 
estan en conflicto con las civiles» (34). 


El regalismo forneriano 


En principio, Forner quiere separacion absoluta entre las 
dos potestades en sus ambitos especificos. Pero, asi como en 
algunas cosas hemos visto que somete los gobernantes ci- 
viles a la autoridad de la Iglesia, del mismo modo quiere que 
los eclesiasticos se sometan a los gobernantes civiles en todo 
lo que no sea especifico de sus funciones de ministros de la 
Religion: 


«Que la suprema potestad temporal no se mezcle en decidir 
dogmas ni en arreglar la disciplina puramente eclesidstica es 
justo, es necesario, es del todo conforme a la distinci6n de li- 
mites que intervienen entre los gobiernos espiritual y secular. 
Pero querer que esta Ultima tenga los brazos cruzados cuando 
los eclesiasticos revuelven los pueblos con sus disputas, se per- 
siguen reciprocamente, levantan cismas escandalosos, o bien 
cuando con manifiesto abuso de sus ejecuciones oprimen a otros 
ciudadanos de cualquier orden y pretenden sacudir el yugo del 
vasallaje en puntos que ni pertenecen al dogma ni a la discipli- 
na, adoptada y recibida por los Principes, esto, decimos, es 
mucho querer» (35). 


Evidentemente, la dificultad de esta doctrina de Forner 
radica en la amplitud que se le quiera dar a las palabras: 
disciplina adoptada y recibida por los Principes. Porque pue- 
den entenderse muy diversamente: desde el mas inicuo cesa- 


(34) Instituciones de Derecho, fols, 238-239. 
(385) Observaciones, siglo IV, Donatistas, § 5. 
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ropapismo hasta una perfecta y mutua colaboracion entre 
las dos potestades con el reconocimiento de los respectivos 
derechos. 

No cabe duda que la intromisién del Estado en los asun- 
tos indicados por Forner en el parrafo que acabamos de 
transcribir es justa, porque: 


«Qué seria de un Estado en que la potestad suprema no 
tuviese influjo ni autoridad alguna sobre los procedimientos de 
una gran parte de individuos, que participando de las utilida- 
des, que les proporciona el Estado, gozasen la amplisima liber- 
tad de obrar a su modo, de proceder a su modo, de juzgar a su 
modo, sin relacién ni conexién alguna con la Constitucién pu- 
blica ni con el Jefe de ella? Tal género de sociedad seria verda- 
deramente leonina» (36). 


E] Estado debe abstenerse de mezclarse en los asuntos 
puramente eclesiasticos mientras no trasciendan al orden 
publico y perturben la tranquilidad de los ciudadanos, o 
cuando sea necesaria su presencia para tutelar los bienes de 
los particulares, de algin modo amenazados por los ecle- 
siasticos (37). 

Forner ha sido acusado por Menéndez y Pelayo de rega- 
lista (38). Es cierto que en algunos textos de los que hemos 
aducido se muestra duro con la autoridad eclesiastica y fa- 
vorece a la autoridad de los Principes temporales, pero no 
tanto que quiera ver la autoridad eclesiastica sojuzgada por 
la autoridad politica. Lo que realmente quiere salvar Forner 
es la autoridad temporal de las intromisiones de la autori- 
dad eclesiastica. Por otra parte, no es de extrafiar que en 
sus escritos se trasluzcan algunas ideas regalistas, pues 
este era el ambiente predominante en la segunda mitad del 
siglo xvi en toda Europa. El regalismo no era privativo 
de Espana en esta época. Todas las monarquias estaban afa- 


(36) Observaciones, siglo IV, Donatistas, § 5. 

(37) Ibidem. 

(38) MENENDEZ Y PELAYO, M.: Historia de los heterodowos, V, pa- 
gina 389. 
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nadas en controlar el poder de la Iglesia. Todas querian 
eliminar esa gran fuerza que se alzaba al margen del absolu- 
to poder real. La dinastia borbonica de Espana, en realidad. 
no hacia mas que seguir una larga tradicién regalista exis- 
tente en Espana, ya desde los siglos xvi-xvul. No faltaban 
eclesiasticos que defendian el regalismo borbdénico de la Cor- 
te de Madrid, como contrapeso al titubeante ambiente de la 
Curia Romana. No hay que extranarse, por tanto, que For- 
ner se <balanceara», como él mismo dice, hacia el lado de la 
potestad temporai. 


Forner era consciente de que a lo largo de la Historia 
la Iglesia se hizo muy benemérita en asuntos puramente 
terrenos porque se preocup6 por ayudar a los pueblos de 
Europa cuando los Reyes y Emperadores no eran capaces de 
hacer frente a situaciones dificiles en el orden politico y so- 
cial; pero también se dio cuenta de que la Iglesia acept6 la 
tentacion de meterse en asuntos que excedian su competen- 
cia. Esto es lo que critica Forner en la Iglesia, el que cayera 
en esa tentacion. Participa ya de esa conciencia nueva que 
empieza a abrirse paso con los mazazos criticos de la Ilus- 
tracion. Don Juan Pablo emplea a veces un lenguaje que 
podia estar muy bien en labios de un Voltaire, pero él ama 
a la Iglesia. No hay que extranharse de que exagere de vez 
en cuando, porque lo que hoy nos parece extremadamente 
claro era entonces un alborear inseguro y no bien definido. 


El posible regalismo forneriano tendria atin otra dis- 
culpa: desempefiaba cargos sociales intimamente relaciona- 
dos con la vigilancia de los derechos reales. El mismo reco- 
noce que «al tratar de los intereses de los Principados 
eclesiastico y secular haya dado muestras de balancear mas 
hacia éste que hacia aquél... Pero nadie puede extranarse de 
ello porque, ademas de no haber afirmado nada sin afianzarlo 
con pruebas competentes, en lo primero he querido dar un 
testimonio de que no me es indiferente la tranquilidad de 
mi Nacion...; y, en lo segundo, no he hecho mas que cum- 
plir con la obligacién de censor, entre cuyas leyes es la pri- 


469 


mera la pureza de la Religién y de la Moral; y la segunda 
no permitir que se combatan ni debiliten las regalias que 
competen al trono» (39). 

De todo lo dicho se puede decir facilmente que la Igle- 
sia es un factor de primer orden en el desenvolvimiento del 
curso de la Historia. No existe campo de la vida individual o 
social a la que ella no haya aportado alguna luz; por eso 


«en una Historia politica de una nacién cristiana no se puede 
prescindir de los progresos e influjos de las Jerarquias eclesias- 
ticas» (40). 


La Iglesia fue incluso, durante muchos afios, la unica 
que conserv6 y desarroll6é la civilizacion europea: 


«Las letras se refugiaron en los templos como para salvarse 
de la destruccién universal...» (41). 


A pesar de este benéfico influjo no existe una sola época 
en la que la Iglesia, de un modo o de otro, no se haya visto 
blanco del odio. Esto sucede, sin duda, porque la Iglesia 
tiene una gran eficacia histdrica como IDEA. Y como todo 
aquello que representa una IDEA, tendra, a través de los 
tiempos, amigos que la amen y trabajen por ella hasta los 
sacrificios mas heroicos, y tendra también enemigos irre- 
conciliables que haran todo lo posible por destruirla. 


(39) Observaciones, § 137: Jwicio al resto de la obra. 
(40) Discurso sobre la Historia, pag. 2. 
(41) Ibidem, pag. 8. 
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CAPITULO XIV 


La SOCIEDAD, FACTOR DE LA HISTORIA 


Del agrupamiento de los hombres para la consecucién 
de sus fines naturales o particulares surge un ambiente 
que tiene un gran influjo en el desarrollo de la Historia: 
la Sociedad. 

Este ambiente social puede ser general o particular. El 
general se refiere a instituciones sociales relativamente am- 
plias, verbigracia, el Estado. El particular comprende las 
diversas instituciones menores existentes dentro del Esta- 
do, verbigracia, la familia, las clases profesionales, etc. 

La mas antigua forma de organizaciOn social es la fa- 
milia, la célula de la sociedad civil (1). Las diversas clases 
profesionales tienen también su influjo en la marcha gene- 
ral de la sociedad civil y, por consiguiente, en el desenvol- 
vimiento general del curso de la Historia (2). 


I.—Naturaleza social del hombre 


La vida en sociedad es posible porque el hombre «nacidé 
eriatura sociable» (3). El estado verdaderamente natural 


(1) Dictamen fiscal, § XXII. 
(2) Ibidem, § XII. 
(3) Oracién apologética, pag. 76. 
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del hombre es sociable. La raz6n de esto es la incapacidad 
en que se encuentra la naturaleza humana «para llegar al 
ultimo extremo de su perfeccién posible en otro estado que 
no sea el de sociedad» (4). Forner est4 en abierta oposicion 
a las teorias roussonianas sobre la naturaleza social del 
hombre: 


«Si la felicidad del hombre estuviera en vivir al modo de las 
fieras, la naturaleza no hubiera puesto en ellos ni entendimiento 
ni habla, ni inclinacién a la sociedad» (5). 


En este parrafo ataca directamente «al gran genio de 
Ginebra» (6), que se empend en probar «que los hombres 
habian nacido para ser salvajes» (7); por lo mismo, el «sis- 
tema de Rousseau es digno de un maniaco» (8). Tan desca- 
bellados le parecian los sistemas de Rousseau y de Hobbes 
que tenia proyectado un poema para demostrar la falsedad 
de sus sistemas sobre el origen de la sociedad (9). 

Ya hemos visto que, para Forner, la sociedad es, junto 
con la Religion, el medio que Dios ha concedido al hombre 
para que conserve integro su ser (10). Y la prueba de esto 
esta en que el hombre tiene entendimiento, el cual sirve 
para que el hombre se proporcione todos los medios nece- 
sarios a su felicidad; ahora bien, esta felicidad la encontrara 
el hombre sdlo en la invencién de muchas cosas, que el hom- 
bre aislado no podra jamas realizar. Por tanto, «necesita 
comunicarse y prestarse mutuamente lo que hubiere halla- 
do cada uno para que, unidos entre si los hallazgos de 
muchos, formen un instrumento subalterno de alguna feli- 
cidad... La perfeccién del hombre consiste en mantenerse 
integro en las leyes de su naturaleza. Un hombre que no 
vive en sociedad o vive sdlo desde la nifiez, se hace bruto, 


(4) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 283. 
(5) Ibidem, pag. 288. 

(6) Ibidem, pag. 113. 

(7) Ibidem, pag. 283. 

(8) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 37. 

(9) Ibidem, Legajo 3, fol. 4. 

(10) Ibidem, Legajo 4 bis, fol. 38. 
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luego la sociedad es necesaria para que el hombre se perfec- 
cione» (11). Pero hay que tener en cuenta que, para Forner, 
la raiz ultima de la sociabilidad del hombre no depende de 
esas necesidadés en que se encuentra el hombre aislado, sino 
de la misma «constitucién del hombre, cuya perfeccién en 
la tierra pende principalisimamente del uso de la socie- 
dad» (12). La indigencia del hombre aislado no es mas que 
un argumento en pro de la constitucién sociable del hombre. 
Como tantas otras veces, Forner se apoya para defender sus. 
afirmaciones en Vives (13). 


II.—-La sociedad civil 


El Estado es una de las columnas en que se apoya la 
vida social porque ordena las relaciones interhumanas efi- 
cazmente y de un modo durable en un ambito, generalmente, 
bastante amplio en cuanto a territorio y en cuanto a nime- 
ro de hombres. 

i Cual ha sido la causa de que los hombres se hayan jun- 
tado para constituir sociedades civiles? Si la sociedad natu- 
ral era el instrumento que Dios le dio al hombre «para que 
se mantuviera en la perfecciOn correspondiente a su espe- 
cie» (14), ;qué causa oblig6 a los hombres a juntarse en so- 
ciedades civiles?, se pregunta Forner (15). Y él mismo se 
da la respuesta: 


«Esta pregunta me ofrece a la vista una selva de opiniones: 
opuestas y encontradas entre si, que pretenden satisfacerla. Para 
mi no ha sido otra que la corrupcién de la naturaleza huma- 
na» (16). 


(11) Papeles de Grinda, fol. 127. 

(12) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 292. 

(13) TIbidem. Cita a VIVES, J. L.: De verit. Fid. Christ., 1. V. 
(14) Ibidem, pag. 289. 

(15) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 130. 

(16) Ibidem. 
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Y rechaza de nuevo de un modo explicito las teorias de 
‘Hobbes y de Rousseau: 


<Hobbes dio en creer que el temor de la guerra dio origen 
a las sociedades civiles; y yo creo que el temor de la destruccién 
de la sociedad dio origen, primero a la guerra , y luego a los Es- 
tados civiles, que no son mas que una prudente modificaci6én de 
la sociedad primitiva» (17). 


<La introduccién o establecimiento de las sociedades civiles 
es el que debe su origen a la maldad y miseria; extremo con- 
trario a la creencia de Rousseau. Y es innegable porque si los 
hombres no degeneraran del orden o estado que compete a su 
naturaleza no se vieran en la precisién de alterar la primitiva 
sociedad eligiendo cabezas, estableciendo leyes, inventando ar- 
tes y cediendo su propia fuerza para asegurarse de la iniquidad 
o violencia de sus semejantes» (18). 


Originariamente la sociedad fue 


«sin reyes, sin edictos, sin ciudades, 
sin el imperio adusto 
de potestad a la injusticia expuesto» (19). 


La sociedad civil no es connatural al hombre, sino todo 
lo contrario, es fruto de su perversidad. De este modo se 
opone también a la teoria de Helvecio: «porque si la virtud 
segun éste no consiste en otra cosa que las acciones Utiles 
de los Estados civiles, demostrando que estos Estados no 
son naturales al hombre, sino fruto de su perversidad, cae 
por tierra todo el libro de L’H sprit» (20). 


Las sociedades civiles son modificaciones de la sociedad 
natural, son un medio o instrumento subalterno para que el 
hombre se perfeccione. El origen de las sociedades civiles 
manifiesta mejor que ninguna otra cosa la corrupcion del 
hombre (21). Si la naturaleza humana no hubiera decai- 


(17) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 291. 
(18) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 49. 

(19) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXIII, pag. 373. 

(20) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pags. 292-293. 
(21) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 127. 
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do de su estado originario no hubieran sido necesarias es- 
tas sociedades civiles, «porque observando el hombre su or- 
den no cometiera delitos; no cometiendo delitos se hubiera 
conservado la igualdad primitiva; conservada esta igualdad 
pacificamente no hubiera soberanos ni magistrados ni jui- 
cios; en una palabra, no hubiera TUYO ni MIO que son el 
origen de las sociedades» (22). Si todos los hombres fueran 
virtuosos «quedarian inttiles los establecimientos politicos. 
Existirian las sociedades, pero cada una retrataria el estado 
de una familia» (23). 

Don Juan Pablo llega hasta considerar la sociedad civil 
como un mal inevitable: 


<Es un mal inevitable ila maquina de las sociedades politi- 
cas» (24). 


Pero no defiende la teoria liberal acerca del origen de las 
sociedades civiles. Las sociedades civiles son un mal en 
cuanto que son un signo de la maldad del hombre, de la 
depravacion de la humanidad; pero no son un mal en si 
mismas porque ya hemos visto que él mismo las considera 
como «medios que le concediéd Dios al hombre para que se 
mantenga en la perfeccion correspondiente a su especie» (25). 
En el estado de naturaleza caida la sociedad civil es nece- 
saria, incluso para que el hombre pueda vivir con libertad 
y honor (26). Pues «derivese de donde se quiera el origen de 
estas sociedades civiles, sutilice cuanto quiera sobre su 
constituciOn primaria y radical la Teologia de los escolasti- 
cos o la Politica de Jos fildsofos: unos y otros concuerdan 


(22) Papeles de Grinda, fol. 43. 
(23) Preservativo, pag. 98. <Haya en el mundo una virtud univer- 
sal y no habra sociedades civiles: 


Con virtud me le da: los eslabones 
de la civil unién sueltos quedaron; 
inttiles sus leyes e invenciones.» 
(Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 358.) 


(24) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 105. 
(25) Ilustraciones a los <Discursos filoséficos», pag. 289. 
(26) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 8. 
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uniformemente en aquel axioma fundamental que sin mas: 
estudio que el de la inspiracién de la naturaleza ha aleanza- 
do la capacidad de todos los hombres, barbaros y no barba- 
ros, a saber: que ningin hombre dafie impunemente a 
otro» (27). 

Ahora bien, al decaer la naturaleza de su estado primi- 
tivo fue preciso «modificar la sociedad, esto es, ponerla de 
modo que socorra al estado corrupto; de aqui que la socie- 
dad civil es el instrumento que tiene el hombre para guar- 
dar la perfeccién posible en aquel estado de corrupcién» (28): 


«Sociedad pervertida pedia sociedad que destruyese el vicio- 
introducido» (29). 


Pero el hombre puede abusar también de este nuevo ins- 
trumento que es la sociedad civil y entonces se degrada aun 
mas: «El abuso de la sociedad civil ha degradado mucho 
el ser del hombre»: 


«jSociedad! ;Sociedad! La justa tasa 
que aplicaste al discurso de la vida, 

con su altura tal vez no se compasa. 
Cara seguridad en tu acogida 

compra el hombre, si el timido recelo 

a oprimir su grandeza le convida. 

;Oh cuaéntas grandes almas sobre el suelo 
empufian el arado, y rudamente 

yacen esclavas del civil desvelo!» (30). 


Esta modificacién de la sociedad natural en sociedad ci- 
vil es, no obstante, una inspiracion de Dios: 


«Inspir6 (Dios) la razén de los imperios, 
civiles ministerios, 

por quien una caterva moderada 

viviera en sociedad modificada» (31). 


(27) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 8. 

(28) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 38. 

(29) Oracioén apologética, pag. 85. 

(30) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIIT, pag. 358. 
(31) Ibidem, pag. 374. 
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Todo esto atafie al origen de la sociedad civil en gene- 
ral; pero la formacion o constitucién de una sociedad civil 
concreta o de un Estado determinado puede depender de 
muchos otros factores. La guerra y la violencia suelen 
acompanar casi siempre la formacién de una sociedad poli- 
tica concreta: «El arte de fundar Reptblicas... ha estado 
en todo tiempo al cargo de la violencia, de la rebelién o de 
la casualidad» (32). 

El hombre no puede vivir aislado; tiene que vivir englo- 
bado en una sociedad civil porque en ella encontrara los me- 
dios necesarios para destruir la depravacién introducida en 
la naturaleza humana. Quien no quiera vivir sometido a una 
‘sociedad civil 


«quéjese de que es criatura inteligente y capaz de ejercitar la 
virtud, pues sélo quien une este mal con tan inestimables dones 
podria despreciar establecimientos que patrocinan la virtud y 
mejoran y ennoblecen el entendimiento» (33). 


No es la sociedad civil, como quiere Rousseau, la causa 
-de la corrupcion de los hombres, sino todo lo contrario (34). 
En realidad, el hombre ha sabido apreciar siempre este don 
que Dios le ha ofrecido y lo ha ido perfeccionando y perfec- 
-cionandose a si mismo con él, pues, «de la union civil, por la 
diversidad de relaciones y objetos, de una vez y casi en tro- 
pel nacieron para los interéses externos la Politica, el Dere- 
cho convencional de las naciones, que hoy se llama de gen- 
tes, la Nautica, la Milicia y el Comercio; para el orden y 
armonia interior, el precepto, la prohibicion, la pena, que apli- 
-cados a innumerables objetos y acciones, de cuyo mutuo 
-concierto resulta la salud y utilidad comin, forman el fin de 
la legislacién y dan material al Derecho privado» (35). 


(32) Oracién apologética, pag. 32. 

«La casualidad o la convencién, o la violencia dieron principio a la 
ediferencia de los Estados.» (Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 131.) 

(33) Oracién apologética, pag. 85. 

(34) TJlustraciones a los <Discursos filoséficos», pag. 289. 

(35) Oracién apologética, pags. 85-86. 
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I11.—Origen de la autoridad 


La sociedad civil que sucede a la sociedad natural tiene: 
que fundarse en la convencién de los hombres entre si. Los. 
hombres se comprometen a reunirse en un cuerpo social por 
propia voluntad, y a regular su conducta conforme a unas 
normas establecidas para asegurar el bien de todos y el de: 
cada uno en particular. La razon de todo esto es atender, 
de un modo conveniente a la propia seguridad, «porque en el 
estado de simple naturaleza podia muy bien suceder que 
los malhechores excediesen en fuerza a los inocentes y les 
oprimiesen, insultasen, vejasen y maltratasen de todos mo- 
dos. Fue preciso buscar un medio que precaviese este desor- 
den; y el medio fue unirse las voluntades de muchos en un 
solo centro, esto es, en una Potestad Superior, de tal suer- 
te que, teniendo en su mano las fuerzas de todos para aten- 
der a la observancia de las leyes naturales, pudiese oponer’ 
a los malhechores una fuerza o violencia superior a la de 
sus atentados» (86). En confirmacion de esta teoria aporta 
la autoridad de Belarmino (37). 


Como se ve, la causa originaria de esa concentracién de: 
las fuerzas de cada uno de los individuos en esa Potestad 
Superior es el TEMOR. El miedo es, en definitiva, el que. 
empuja a los hombres a ingresar en la comunidad civil; pero: 
ya hemos visto cOmo don Juan Pablo defiende la existencia 
en el hombre de una inclinacién innata a vivir en sociedad. 
No es la teoria de Hobbes lo que defiende Forner, porque 
mientras para el inglés el miedo es el tinico justificante de 
la existencia de la sociedad, para nuestro extremefio la so-- 
ciedad es una exigencia de la naturaleza, aunque en la de- 
terminacién de las sociedades civiles y, mas en concreto, 
en la determinaciOn de esa Potestad Superior influya tam- 
bién el miedo; para Hobbes el hombre no es naturalmente 


(36) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 10. 
eee Ibidem, Cfr. BELARMINO, R.: De Controvers., I, libro 5, caps. 5» 
y 6. 
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sociable. Por consiguiente, para Hobbes, la sociedad no es. 
mas que un agregado atomistico de unidades singulares no 
comunicadas. Es cierto que tampoco en la sociedad forne- 
riana se transforman los instintos egoisticos del individuo,. 
porque en una sociedad pura y estrictamente civil «los otros» 
nunca se convierten en «prdojimo». Ver un «prdjimo» en 
«los otros» sdlo se verificara en las sociedades civiles influi- 
das por un principio religioso determinante del amor; esto 
solo se realizara—y de un modo elevado—en las sociedades 
civiles inspiradas y dirigidas por los principios religiosos 
cristianos, como veremos mas adelante. 

La Potestad Suprema de la sociedad civil ha de concre- 
tarse en una Institucién o en una persona, es decir, en el 
SOBERANO, «el que tiene la suprema potestad en la Rept- 
blica» (38). Pero aunque el Soberano tenga en su mano 
«la concentracién de las fuerzas de todos» (39), no puede. 
obrar de un modo arbitrario; no puede comportarse de un 
modo tiranico, porque esto es «contrario absolutamente al 
objeto primario de las sociedades civiles» (40). El Soberano 
o autoridad suprema tiene sus limitaciones provenientes de 
las «obligaciones reciprocas entre Soberano y stbditos»: 
«Los subditos estan obligados a obedecer las leyes del Sobe- 
rano y éste esta obligado a prescribir leyes justas y con- 
formes a las necesidades y constituciones de los pueblos» (41). 

La finalidad de la autoridad no puede ser otra que el 
bienestar de los ciudadanos y de la sociedad en general (42), 
pues el «gobierno ptblico se establecid especialmente para 
el bien particular de cada uno de los hombres: y la regla por 
donde se conoce el buen temperamento de un Estado es cuan- 
do en sus leyes aparece el cuidado singularisimo de que el 
bien comin y particular no estén en conflicto; sino, al con- 
trario, que reciprocamente se influyan entre si, resultando 


(388) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 272. 
(39) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 10. 
(40) Ibidem, fol. 8. 

(41) Observaciones, § 68. 

(42) Haequias, pag. 147. 
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el comin del particular y el particular del comun» (43). 
Y todavia mds en concreto: este bien comun, o «comodidad 
comin» segtn la terminologia forneriana (44), «nace de la 
abundancia de las cosas necesarias para vivir, de la facili- 
dad para adquirirlas, de la buena calidad de ellas, de los au- 
xilios prontos y eficaces para socorrer las infinitas desgra- 
cias a que esta sujeta la humanidad, de los medios para re- 
crear honestamente a los ciudadanos, de la decencia de las 
costumbres, de la facilidad para comunicarse todos entre si 
los pueblos de la nacién, y, ultimamente, de la tranquilidad 
y seguridad comun» (45). 


Definicién del Estado politico 


Don Juan Pablo nos dara diversas definiciones segun 
haga resaltar mas o menos cada uno de los elementos inte- 
grales de una sociedad civil, a saber, el Soberano y los sthdi- 
tos. Atendiendo prevalentemente al Soberano define asi el 
Estado: 


«Republica o Estado es la congregacién de todas las perso- 
nas que viven subordinadas a un mismo Soberano» (46). 


Tomando como punto de partida las relaciones de los 
subditos entre si, prescindiendo de las relaciones entre So- 
berano y stbditos, aunque éstas se supongan, da una defi- 
nicién completamente diversa del Estado. Puesto que las fa- 
milias y demas asociaciones particulares no pueden por si 
mismas satisfacer a todas sus exigencias, se unen a otras 
asociaciones mas 0 menos connaturales o libres, ya sean de 
tipo econdmico o cultural, locales o profesionales. Todas es- 
tas diversas agrupaciones necesitan de una cierta ordena- 
cidn, coordenacién y subordinaci6n en el seno de una sociedad 


(43) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fols. 42-43. 
(44) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 320. 
(45) Ibidem, fol. 321. 

(46) Ibidem, fol. 272. 
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superior. Atendiendo a todo esto, Forner da la siguiente de- 
finicidn de Estado: 


«Un Estado politico o sociedad civil es un conjunto o agre- 
gado de profesiones activas de cuya reciproca participaci6n 
debe resultar la prosperidad de todo el cuerpo y la felicidad 
posible de cada una de sus partes» (47). 


Esta definicién de Estado cuadra perfectamente con una 
idea forneriana expuesta anteriormente, a saber, que la so- 
ciedad esta en funcidn del individuo y no el individuo en 
funcién del Estado, o sociedad civil. Por lo mismo rechaza 
la idea que los griegos tenian del Estado: «Seguin Jenofon- 
te, parecia que en Grecia se estimaba mas la utilidad del 
Estado que la de los individuos: dictamen que desconcerta- 
ba el orden lJegitimo de la sociedad y destruia su fin pri- 
mario» (48). 


Formas de Gobierno 


Don Juan Pablo no se ocupa de las formas concretas 
que puede asumir la concentracion de la autoridad de todos 
en el Soberano. Se despreocupa expresamente de semejante 
cuestién: «;Me pondré yo ahora a disputar cual género de 
gobierno es el mejor?... No se ha de pretender formar Re- 
publicas, como hacen los charlatanes, sino mejorar las for- 
madas» (49). 


Hemos visto anteriormente que Forner admite limita- 
ciones a la actividad gubernativa por parte del pueblo; pero 
la forma de gobierno de don Juan Pablo no es democratica. 
Todo lo contrario. Abomina la democracia porque tiene ante 
la vista los efectos de la Revolucién francesa: «La espan- 
tosa desolacién que apenas creeran las generaciones futu- 


(47) Dictamen fiscal, § XI. 
(48) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 41. 
(49) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 59. 
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ras» (50). Forner es monarquico. Las innovaciones democra- 
ticas las mira a través de su fobia antienciclopedista. Los 
enciclopedistas son «los Ultimos henneéciacas (sic) de la 
politica... que sdlo han sabido inspirar ruina, destruccion, 
desastres, mortandades, rapifias, sacrilegios, proscripciones, 
rabia, ferocidad, cual jamas se ha visto en los anales de 
la locura humana» (51). 


Democracia 


La democracia auténtica es una utopia: 


«El pueblo siempre obedecera en la realidad, y nunca manda- 
ra sino en apariencia» (52). 

«El pueblo jamas se dard leyes a si mismo y, obligado a la 
necesidad de vivir con leyes, recibiraé obediente las que le dic- 
ten uno o mas soberanos» (53). 

«Una democracia es un campo de batalla, donde la ambicién 
de pocos jefes se disputa palmo a palmo la facultad de sub- 
yugar al pueblo a costa de la iniquidad y, a veces, de la sangre 
y miseria del mismo pueblo» (54). 


Y, como siempre, Forner no funda sus afirmaciones en 
meras especulaciones, sino en los hechos mismos de la His- 
toria: 


(50) Amor a la Patria, pags. XXVII-XXVIII. A la Revolucié6n fran- 
cesa le dedicé6 un poema del cual son estos versos: 


«Mat6 el francés a su Rey 
porque en su filosofia 

es usurpacién impia 

la autoridad de la ley. 

Asi la galica grey 

porque a sus sabios le plugo 
exenta del regio yugo 

goza la dicha muy suya 

de que a su Rey sustituya 
quien pueda ser mas verdugo.» 


(Biblioteca Nacional de Madrid, Ms., nam. 3.751, fol. 52.) 
(51) Amor a la Patria, pag. XXVIII. 
(52) Ibidem, pag. XXVI. 


(53) Ibidem, pag. XXI. 
(54) Ibfdem, pag. XXVIII. 
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<Observad con reflexié6n imparcial las alteraciones continuas 
que fatigaron y, al fin, destruyeron las dos Reptblicas que mas 
ruido han hecho en la tierra, Atenas y Roma, y la misma in- 
dole de los sucesos os manifestara que el origen de sus males 
estaba en la incapacidud del pueblo para dirigir bien los inte- 
reses del Estado y en la incapacidad y ambicién de pocos pr6- 
ceres, que abusando de la incapacidad del pueblo, excitaban tem- 
pestades y turbulencias para que, despedazado el Gobierno en 
sus mismas agitaciones, cayeran los destrozos en su poder» (55). 


Forner reacciona enérgicamente contra las teorias enci- 
clopedistas que vinculaban exclusivamente el patriotismo a 
la Democracia: «Gran nimero de sofistas que se han encar- 
gado de inflamar la corrupcién humana os diran que solo 
puede haber amor a la Patria donde el pueblo es artifice de 
sus leyes y de su politica. Mas yo quisiera que estos ar- 
dientes patrones de la autoridad plebeya me senalasen donde 
ha existido jamas ni un pueblo verdaderamente legislador. 
Oigo pronunciar repiblica, democracia, Estado popular, le- 
yes establecidas por votos, la guerra y la paz decretadas en 
asambleas populares. Oigo estas locuciones, pero desmenu- 
zadas en el yunque de la historia, cuan diverso aparece su 
metal del que aparentan en el barniz sobrepuesto a su super- 
ficie» (56). 

En las Reptblicas no es e! pueblo quien gobierna real- 
mente, sino un grupo que sabe apoderarse de las voluntades 
de los ciudadanos: 


«En las Reptblicas tiene sdédlo el pueblo las apariencias del 
mando; pero la sustancia y realidad residen en el labio y des- 
treza de los que se dedican determinantemente a la inteligencia 
de los negocios publicos» (57). 


Para Forner la auténtica forma de gobierno es la monar- 
quica. No hemos encontrado ninguna apologia directa en 
favor de la Monarquia en sus obras; pero en estos parrafos 


(55) Amor a la Patria, pag. XXVI. 
(56) Ibidem, pags. XXIV-XXV. 
(57) Ibidem, pag. KXV. 
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de un discurso patridtico que hemos citado, aunque no ha- 
bla directamente a su favor, en el contexto de los colores tan 
tétricos con que pinta la Democracia, se puede ver una apo- 
logia de la Monarquia, tan duramente combatida por la 
Ilustracion enciclopedista: «Y no creais, sehores, que este 
amor a la Patria, base primordial de la prosperidad de los 
Estados, no puede hallar cabida ni producir efectos eficaces 
en ciertos géneros de gobiernos donde el pueblo, destinado 
siempre a obedecer, no alcanza a desplegar otro vigor que 
el que le viene del impulso emanado de la Soberania» (58). 

Pero, en definitiva, no importa tanto la forma de gobier- 
no cuanto la paz y tranquilidad de los ciudadanos. Si ésta se 
consigue, la forma de gobierno es indiferente: 


«Si impera la ley civil 
gqué mas da en uno que en ciento 
el politico instrumento?» (59). 


_En la Suprema Potestad, cualquiera que sea la forma de 
Gobierno, «residen las Potestades legislatwa, ejecutwa y 
econdomica, es decir, la potestad de dictar leyes y de ejecu- 
tarlas y poner tributos. El conjunto de estas tres potestades 
se llama GOBIERNO» (60). Sea monarquica o democratica 
la Autoridad suprema, en Ultima instancia, viene de Dios, 
que «autoriza a los reyes» (61). La forma de gobierno ha 
sido objeto de estudio desde los tiempos mas remotos por- 
que es un tema vital para la humanidad: 


«En los libros que se han salvado de la persecucién del tiem- 
po y de las naciones barbaras, vemos examinada con gran pe- 
netracién la naturaleza de los gobiernos de aquellos tiempos, 
notados sus defectos, ponderadas sus excelencias, sefialados los 
medios de perfeccionarlos, indicadas las causas de su engrande- 
cimiento o ruina» (62). 


(58) Amor a la Patria, pag. XXIV. 

(59) La Revolucién francesa, poema, Biblioteca Nacional de Ma- 
drid, Ms, 3.751, fol. 52. 

(60) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 277. 

(61) Discursos filosdficos, BAEK, tomo LXIII, pag. 374. 

(62) Discurso sobre la Historia, pag. 79. 
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IV.—Eficiencia histérica del Estado 


La eficiencia historica del Estado, por una parte, depen- 
de del caracter y del nivel de cultura de los ciudadanos, y, 
por otra, de la solidez de su organizacion, de la fuerza ma- 
terial y moral de sus instituciones. La Historia nos ofrece 
todos los estadios: desde la casi nulidad hasta la omnipo- 
tencia del Estado. 

E] influjo del Estado respecto a la vida social, en general, 
y a la vida de cada uno de los ciudadanos, en particular, 
puede concentrarse en los siguientes puntos: 


1. El Estado y la vida economica. 
2. El Estado y la vida ético-religiosa. 
3. El Estado y la vida politica. 


1. El Estado y la vida econémica 


La economia ha jugado siempre un papel decisivo en el 
acontecer individual y colectivo de la humanidad. El poder 
econodmico alcanza siempre una posiciOn preeminente en la 
vida politica y social. Seria, sin embargo, demasiado facil 
reducir los términos del problema planteado por la Economia 
en la marcha de la Historia si, adhiriéndonos a la teoria 
marxista, dijéramos que el factor econdmico es el Unico de- 
cisivo y que todos los demas poderes o factores de la vida 
social e individual, verbigracia, politico o religioso, de- 
penden siempre del factor econdmico. Las muchas limita- 
ciones que hoy imponen los gobiernos a las prerrogativas 
de la riqueza econdmica demuestran la inexactitud de la teo- 
ria marxista, para explicar y comprender las mutuas rela- 
ciones entre economia y politica. 

Don Juan Pablo ha visto la importancia capital que el 
factor econdmico desempena en la marcha de la Historia, y, 
por eso, quiere que al escribir la Historia de una nacién no 
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se omitan unos capitulos relativos a la situacién econo- 
mica (63). 

Don Juan Pablo explica el influjo del factor econédmico 
en la marcha de la Historia por las guerras que causa. Bas- 
ta reflexionar un poco para darse cuenta de que en la base 
de todo conflicto armado esta siempre el afan por lograr 
una mejor posicidn econdmica: 


«... inventar en tierras 

dominios exclusivos, 

vivir para hacer presa de los vivos. 

A viles servidumbres 

el hierro sujetar a los que iguales 
nacieron para el uso de las cosas» (64). 


La Unica justificacién de las guerras es precisamente 
mantener a los Estados en su prosperidad: las guerras son 
«una enfermedad de los Estados», tolerable Unicamente «en 
cuanto contribuyen a que estos Estados logren mayor pros- 
peridad o no decaigan de sus intereses» (65). 

La mala administracién econédmica puede llevar a un Es- 
tado a la ruina y a la decadencia (66). Tal fue el caso con- 
creto de Espana: 


«La grandeza de Carlos V puesta en manos de la infeliz po- 
litica de sus sucesores convirtieron en un pais de miseria a la 
nacién mas opulenta y poderosa que ha existido desde la antigua 
Roma» (67). 


Véase cOmo encadena las consecuencias de una buena 
y de una mala administracion econdmica: 


«Dende hay comercio hay riqueza, donde hay riqueza hay 
poblacién, y donde hay poblacién y riqueza hay poder para sus- 
tentar un imperio... Habiéndonos dejado arrebatar el comercio 


(63) Discurso sobre la Historia, pag. 61. 

(64) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 374. 
(65) Discurso sobre la Historia, pag. 81. 

(66) Ibidem, pag. 101. 

(67) Ibidem, pag. 94. 
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ceso la multiplicaci6n de nuestras ganancias... Cese la ganancia, 
toda guerra, todo tributo, toda imposicién sera una herida mas 
que acelerara la ruina del Estado» (68). 


Pero el influjo de la economia es de doble tallo, porque 
también una floreciente economia puede llevar a la decaden- 
cia a las naciones, porque en una nacién econdmicamente 
bien situada puede introducirse facilmente el lujo, el cual 
puede mantenerse mientras se es rico; pero no si se intenta 
mantener también cuando la economia no esta tan saneada 
y se ha decaido ya de la primitiva grandeza (69). Ilustra 
también este caso con el ejemplo de Espafia: «Queremos 
comercio y despreciamos al comerciante, queremos agricul- 
tura y despreciamos al labrador...; todo esto porque de la 
opulencia antigua no nos quedo nada mas que el espiritu 
caballeresco» (70). Ademas la excesiva riqueza puede dar 
lugar a los vicios. Y ya vimos anteriormente cdmo a la raiz 
de toda decadencia nacional, ponia Forner el proliferar de 
los vicios. 

El influjo de la economia es tan poderoso que puede cam- 
biar la misma estructura nacional: «Antes podia ser pode- 
rosa una nacion militar; hoy no puede ser poderosa sino una 
naciOn mercante» (71). «Porque no son ya los soldados los 
que hacen las conquistas, sino los arados, los telares, las 
herramientas en las manos del mayor numero» (72). 

El Estado esta obligado a velar por la economia nacio- 
nal. Y la economia nacional no es solo lo relativo a los in- 
gresos en el erario plblico, sino también la economia de los 
ciudadanos. También el malestar o bienestar econdmico de 
los ciudadanos en particular es decisivo para la prosperidad 
del Estado en general. No se trata de establecer una econo- 
mia igual para todos porque «el orden y armonia sociable no 
consisten en una igualdad forzada, que reduzca los intere- 


(68) Discurso sobre la Historia, pags. 113-114. 
(69) Ibidem, pag. 104. 

(70) Amor a la Patria, pag. LII. 

(71) Ibidem, pag. LI. 

(72) Ibidem, pag. LIII. 


ses privados a un mismo nivel, a una misma cantidad y me- 
dida. Tal igualdad es quimérica e impracticable porque es 
imposible igualar los talentos, las habilidades, la industria 
y la actividad de los hombres entre si» (73). No seria, ade- 
mas, un proceder justo porque se privaria a algunos ciuda- 
danos del «fruto de sus facultades; tal como hace la tijera 
en los mirtos y bojes de un jardin, cuya igualdad se mantie- 
ne a costa de continuas trasquiladuras» (74). El verdadero 
orden sociable—en atenciédn a como se encuentra la humani- 
dad después del pecado original—tiene que contar con la 
existencia de clases diversas, incluso econdmicamente (75). 
Pero entre esta diversidad de clases es posible la armonia; a 
condicion, sin embargo, de que «cada ciudadano practique 
las virtudes correspondientes a su estado, habilidad y ta- 
lento. Estampad este sentimiento en todos los individuos de 
una nacion, desde el Supremo Legislador hasta el mas infi- 
mo de sus subditos; veréis entonces una igualdad, no de for- 
tuna, sino de justicia, que llevara la nacidn al mas alto 
grado de felicidad» (76). 

La ambicion y el deseo de conseguir una mejor situacion 
econdémica es la causa de todas las discordias de los indivi- 
duos entre si y de las rivalidades entre las naciones (77). La 
ambicion y el interés «dividieron en porciones la tierra 
y engendraron las sangrientas ideas de posesién y dominio, 
encendieron la discordia de la sociedad» (78). La nueva si- 
tuacién econémica creada con la introduccion de la propie- 
dad privada de la tierra originé, a su vez, la modificacién 
de la sociedad primitiva, haciendo desaparecer la igualdad 
entre los hombres: «Distribuyendo los ministerios, jugando 
risiblemente el capricho en la indiferente estimacion de las 


(73) Preservativo, pag. 129. 

(74) Ibidem. 

(75) Dictamen fiscal, § XII. 

(76) Preservativo, pag. 130. 

(77) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 150. 
(78) Oracién apologética, pag. 82. 
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clases» (79). Y una vez rota esta igualdad primitiva «troco- 
se en negocioso el inocente camino del vivir» (80). 

La ambicion y el interés «turbaron el dulce y blando so- 
siego que prometia la comunidad natural... y los mismos es- 
tablecimientos civiles a que dio lugar la necesidad de conte- 
ner el desenfreno de aquellos vicios» (81). Pero la armonia 
entre las clases que componen un estado tiene que cimentar- 
se en una justa distribucidn de bienes porque «la comuni- 
dad civil no es una sociedad en la que hayan de prosperar 
unas clases a costa de las otras», porque esto va contra las 
mismas leyes naturales y es también «un contraprincipio 
politico que ocasionara necesariamente la ruina y la debili- 
dad de un Estado» (82). Un Estado que no logre armonizar 
las clases en la justa distribucién de la riqueza no cumplira 
su misién, pues «la justicia es el supremo bien, el fin prima- 
rio que se enderezé al establecimiento de las comunidades 
civiles» (83). 

El Estado puede y debe intervenir con leyes justas que 
regulen la distribuciOn de la riqueza nacional. La propiedad 
privada no debe gozar de derechos y privilegios absolutos, 
sino relativos. La propiedad tiene una funcién social que 
cumplir y es deber del Estado protegerla. Don Juan Pablo 
tiene un parrafo acerca de la propiedad privada que no to- 
dos los socidlogos y economistas de su tiempo se atreverian 
a suscribir: 


«Si la autoridad soberana no pudiera regular el uso de las co- 
sas, dejando al arbitrio de cada persona usar de ellas a su modo, 
sucederia muy fadcilmente que el bien general cediese a la am- 
bicién, capricho, ignorancia o haraganeria de los individuos... 
Toca, pues, al Soberano arreglar, por medio de leyes bien com- 
binadas, el uso que cada ciudadano debe hacer de sus cosas se- 
gun lo pide la conservaci6én y utilidad del Estado y promover y 
fomentar todos aquellos establecimientos que puedan contribuir 


(79) Oracién apologética, pag. 83. 

(80) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXITI, pag. 358. 
(81) Oracién apologética, pag. 83. 

(82) Dictamen fiscal, § XI. 

(83) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 40. 
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a que las cosas se multipliquen y produzcan asi la opulencia, 
prosperidad y poder» (84). 


En un Estado, organizado econédmicamente de un modo 
injusto, nadie trabajaraé «con vigor y constancia» (85). En 
cambio, un Estado en el que se tutelan los intereses de to- 
das las clases, «sera una familia sola dividida en diferentes 
ramas» (86). 

De todo lo expuesto se puede deducir facilmente cémo 
para Forner el factor econdmico tiene tanta importancia en 
el curso de la Historia, que no se puede omitir la economia 
a la hora de estudiar los factores determinantes de la evo- 
lucién de la humanidad y de la Historia (87). 


2. El Estado y la vida ético-religiosa 


Ya hemos expuesto el pensamiento forneriano sobre este 
punto al hablar de la Religidn como factor de la Historia y 
de las relaciones entre Iglesia y Estado (cfr. capitulos XII 
y XIII). 


3. El Estado y la vida politica 


E] Estado cumple con su misién de velar por «la prospe- 
ridad del cuerpo social y de cada una de sus partes» (88) 
mediante la triple funcién legislativa, judiciaria y coerci- 
tiva. 


a) Funcion legislatwa 


Don Juan Pablo parte del principio siguiente: «La legis- 
lacién es el alma de la felicidad civil» (89). Y, por consi- 


(84) Instituciones de Derecho, Ms, IV, fol. 320. 
(85) Dictamen fiscal, § XI. 

(86) Preservativo, pag. 127. 

(87) Discurso sobre la Historia, pag. 80. 

(88) Dictamen fiscal, § XI. 

(89) Ibidem, § XXXII. 
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guiente, «el origen y progresos de la legislacién son asunto 
importantisimo de la Historia» (90). 

La legislacién tiene por objeto determinar las normas de 
la convivencia social y las relaciones que han de existir en- 
tre la autoridad y los stbditos. La finalidad de la funcién 
legislativa del Estado es triple: 


— Arreglar la conducta de cada ciudadano con relacién al tode 
del Estado. 

— Asegurar el dominio de las cosas. 

— KEvitar los perjuicios que puedan causar los ciudadanos en los 
tratos reciprocos... (91). 


Todo esto viene regulado por la LEY, que Forner defi- 
ne asi: 


«Una regla que prescribe un superior a un stbdito suyo para 
imponerle la obligacié6n de que haga o no haga alguna cosa con 
la sancién competente» (92). 


La ley, segun el autor que la promulga, puede ser divina 
o humana. La ley divina «es la que desciende de la voluntad 
de Dios». Y se subdivide en natural y positiva. La ley natural 
contiene el precepto o la prohibicion de lo que conviene a la 
naturaleza del hombre sin que Dios lo haya revelado expre- 
samente. La ley divina positwa es la misma ley natural ayu- 
dada, mejorada y perfeccionada por una expresa revelacién 
de Dios. La ley humana «nace de la voluntad de los hombres 
y se subdivide en: wniversal y particular» (93). 

El que primero dicté leyes al hombre fue Dios mismo. 
Dios es el primer y mejor Legislador (94). Las impuestas 
por Dios a la naturaleza humana en el momento mismo de 
la creacién habian de regular el comportamiento del hombre, 
«tanto para su conservacién como para la de sus herma- 


(90) Discurso sobre la Historia, pag. 90. 

(91) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 275. 
(92) Ibidem, pag. 272. 

(98) Ibidem, pag. 273. 

(94) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 8. 
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nos» (95). Si los hombres hubiesen obedecido plenamente a 
los preceptos grabados por Dios en el mismo corazon hu- 
mano no harian falta otras leyes; estarian sobrando los le- 
gisladores humanos (96); pero: 


«Por no querer obedecer pocas y naturales leyes, hubo de su- 
jetarse al arbitrio de una utilidad facticia, que multiplicando las 
prohibiciones por los distintos objetos a que de grado en grado fue 
dilatandose la antes no conocida idea del bien civil, estrech6 en- 
tre nuevos y artificiales vinculos las acciones humanas» (97). 


Pero las leyes civiles, del mismo modo que la sociedad 
civil cuyo producto son, las ha querido Dios como medio 
para que el hombre consiga su perfeccién «sdlo o en socie- 
dad» (98): 


«La Legislacién civil y la Religién revelada fueron los antido- 
tos con que concurrieron la prudencia y la Providencia a estas 
necesidades de la mortal angustia; y la legislacién civil y la Re- 
ligidn revelada son ya las principales ocupaciones a que debe 
atender el hombre, siendo, como sen, un suplemento de aquel 
tranquilo y puro estado de que los desposey6é su impaciente y te- 
meraria malicia» (99). 


Las leyes civiles deben ser tenidas en respeto y venera- 
cidn y se han de obedecer, porque, en Ultima instancia se 
fundamentan en la autoridad misma de Dios; El es quien 
autoriza a los legisladores humanos: 


«A las, o ya borradas, o tenidas 

en poco o nada naturales leyes, 
autorizando reyes, 

sustituy6 decretos positivos 

que expuestos a la vista, mas activos 
su observancia imprimieran» (100). 


(95) Perplejidad de la tortura, fol. 109. 

(96) Hxequias, pag. 144. 

(97) Oracién apologética, pag. 883. 

(98) Hxequias, pag. 10. 

(99) Oracién apologética, pag. 84. 

(100) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 374. 
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Pero ;cual fue histéricamente el origen de las leyes ci- 
viles? Forner responde explicitamente a esta pregunta: 


«El temor de las injusticias dio origen a las leyes» (101). 


Por eso las leyes civiles no son iguales para todos los 
hombres. Una vez que los hombres se agruparon en Esta- 
dos politicos diferentes se dio origen a leyes civiles diver- 
sas: «De la diferencia de los Estados provino la de las leyes 
que abrazé6 o hicieron abrazar a cada pueblo para su con- 
servacion» (102). 

De lo dicho anteriormente se deduce que las leyes civiles 
deben estar en funcion de la ley natural; pero, ademas, lo 
afirma expresamente: «Las leyes positivas no se han esta- 
blecido, sino para que nadie ose quebrantar las leyes de la 
naturaleza, que son el verdadero derecho del hombre» (103). 
El «oficio de las leyes civiles es encaminar mas facilmente 
a los hombres a la observancia de las (leyes) naturales y di- 
vinas» (104): 


«La legislaci6n civil se instituy6 principalmente para obligar 
a los hombres al cumplimiento de la legislacién natural» (105). 


Por consiguiente, para cerciorarse de la bondad o mal- 
dad de una ley civil bastara confrontarla con los dictame- 
nes de la ley natural, de modo que toda «ley civil que repug- 
ne a estas maximas, que esté en conflicto con ellas, que se 
oponga a sus determinaciones, destruye las inviolables san- 
ciones del Legislador Supremo, trastornando el orden que 
éste imprimié en la naturaleza humana» (106). De esto se 
deduce asimismo que las leyes civiles «no son justas o injus- 


(101) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 40. 
(102) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 131. 
(103) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 70. 
(104) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 127. 
(105) Perplejidad de la tortura, Ms, IV, fol. 9. 
(106) Ibidem, fol. 9. 
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tas intrinsecamente, sino que lo son por relacién a la Ley 
natural» (107), de la cual son «suplemento» (108): 


«La ley humana no puede ser justa si no se conforma de tal 
suerte con los estatutos de la naturaleza, que nunca esté en 
contradiccién con eilos» (109). ‘ 


Y con mayor razén se podra aplicar esta doctrina a 
aquellas leyes humanas que no tienen mas relacién con la 
ley natural que la de buscar el bien comun, pero que son 
circunstanciales, son puramente positivas. Por eso las leyes 
civiles, en cuanto tales, al contrario de la ley natural, «son 
mudables, caducas, alterables, sujetas a la misma vicisitud 
que las circunstancias que dan motivo a su establecimien- 
to» (110). Por lo mismo la Legislacién civil vigente debe 
someterse a revision frecuentemente para acomodarla a los 
tiempos en que se vive: 


«El transcurso de cinco siglos—habla en concreto de la ley 
que establece la tortura como medio para alcanzar la confesién 
de los reos—es tiempo suficiente para que se examine una ley 
establecida en tiempos desemejantisimos del nuestro en cos- 
tumbres y opiniones» (111). 


No es suficiente para mantener en vigor una ley «la 
supersticiosa reverencia a los estatutos de nuestros antepa- 
sados» (112). Y, con mucha mayor razon, se debera supri- 
mir una ley que «puede causar vejamenes cruelisimos a la 
inocencia» (113), porque, en este caso, se opondria a la fi- 
nalidad para la que fueron instituidas las leyes, a saber, «la 
defensa y proteccion de los inocentes» (114). Cuando se es- 


(107) Perplejidad de la tortura, fol. 32. 

(108) Oracidn apologética, pag. 84. 

(109) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 99. 
(110) Ibidem, fols. 11, 32. 

(111) Ibidem, fol. 32. 

(112) Ibidem, fol. 30. 

(113) Tbidem, fol. 32. 

(114) Ibidem, fol. 8. 
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tablecen las leyes se intenta que sean «seguridad y no yugo 
de los que han de obedecerlas» (115). 


Por no atender a esta variabilidad y caducidad de las le- 
yes civiles, es decir, por no prestar atencién a «las relaciones 
siempre alterables que hay entre los estados y a lo inesta- 
ble y vario de los aspectos que cada uno de ellos suele tomar 
de siglo en siglo, se vieron nacer sistemas, no de la correc- 
cidn, sino del trastorno de la comunidad, nivelando las legis- 
laciones con la cuerda uniforme de unos principios fijos, 
como si fuese posible que los hombres durasen siempre en 
unas mismas costumbres y pensamientos» (116). Por ese te- 
mor casi supersticioso que se tiene a la intangibilidad de 
la ley, se da lugar frecuentemente a una «absurda contra- 
riedad entre las leyes y las costumbres» (117). 


Pero en la renovacién y actualizacion de las leyes se ha 
de respetar la tradicion y la constitucion misma del Estado, 
porque las leyes hay que instituirlas, renovarlas e interpre- 
tarlas «segtn el genio de la legislacién de cada pueblo» (118). 
Esta es la finalidad misma de la Politica, «que no es el arte 
de fundar Reputblicas..., sino la prudencia en introducir y 
mantener la felicidad del Estado, deduciéndola de su misma 
Constitucién y afirmandola en sus principios fundamenta- 
les» (119). 

Para que las leyes sean verdaderamente efectivas han 
de ser pocas. El multiplicarlas «no puede servir sino para 
que no se observe ninguna» (120). Y dentro de una misma 
nacion las leyes han de ser iguales para todos y escritas en 
la propia lengua (121): 


(115) Oracién apologética, pag. 31. 

(116) Ibidem, pags. 31-32. 

(117) Discurso sobre la Historia, pag. 124, nota 16. 

(118) Dictamen fiscal, § XIV. 

(119) Oracién apologética, pag. 32. 

(120) Hxequias, pags. 146-147. 

(121) «<Estaba a matar con ciertos autores que desleian las leyes 
de Espafia, escritas en buen romance, en un latin macarrénico.» Hxe- 


quias, pag. 7. 
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«De las leyes santas 

haz que florezca el venerable mando, 

unas mismas a todos; en tus pueblos 

una sea su voz si solicitas 

que conspire a su bien con lazo estrecho 

el cuerpo del Estado. Pero atiende: 

Fia a lengua de Castilla leyes 

que Castilla obedezca; no defraudes 

de este lustre a sus clausulas robustas» (122). 


b) Funcion judiciaria 


Es la aplicacién de las leyes a cada caso en particular. 
Para desempefiar esta funcién es preciso que dentro de la 
sociedad civil haya un cuerpo dedicado enteramente y con 
plena libertad a la diligente vigilancia sobre el cumplimien- 
to de las leyes para que «ni la maldad se escape a la vigilan- 
cia de las leyes, ni la inocencia esté arriesgada a padecer 
los mayores vejamenes que puedan experimentarse en las 
sociedades civiles» (123). Los encargados de esta mision son 
los Magistrados, «los ojos de la Soberania» (124), porque por 
ellos «ve y observa la estructura de la Republica, y si estos 
ojos no ven como deben la Soberania no corregira los ma- 
les» (125). 


Los Magistrados son los «sacerdotes constituidos por el 
grande y augusto ministerio de hacer que se conserven ile- 
sos los decretos del todo Sabio, todo Justo, todo Podero- 
so» (126). La interpretaciOn y aplicacién de las leyes exige 
en los magistrados grande dedicacioén y amplio estudio (127). 
Esta aplicaciOn e interpretacion de las leyes han de hacer- 
la en conformidad con las caracteristicas de la Legislacién 
nacional. Por eso, a los jurisconsultos espafioles que inter- 
pretaban las leyes espanolas apoyandose en autores extran- 


(122) Hxequias, pag. 137. 

(123) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 8. 
(124) Ibidem, fol. 31. 

(125) Ibidem, fols. 31-32. 

(126) JIbidem, fol. 105. 

(127) Hwxequias, pag. 6. 
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jeros, solia llamarlos «moriscos de la Jurisprudencia, por- 
que, sobre haber querido acomodar a las leyes de Espafia 
los dogmas de los jurisconsultos gentiles, mal aplicados por 
los cristianos del siglo decimocuarto, gastaban tal algara- 
bia de frases, que sdlo los podria entender quien fuese tan 
morisco como ellos» (128). 

He aqui las cualidades que exige en los magistrados, para 
que puedan interpretar justa y rectamente las leyes: 


«Letrados insignes y exquisitisimos en la doctrina, en el es- 
tilo y en el ingenio; grandes politicos; criticos atinados; elo- 
cuentes sobremanera, consumados en la erudicién sagrada y 
profana; aptos, en una palabra, para saber las cosas como es 
debido y expresarlas con propiedad y dignidad» (129), 


Pero, sobre todo, le es necesario al magistrado el estudio 
de la HISTORIA: 


«El1 estudic del Derecho ptiblico conduce, por si mismo, a la 
investigaci6n de la HISTORIA y de las antigtiedades nacionales. 
Alli se abre un gran campo a los conocimientos politicos; se 
ven los progresos del Estado; las causas que dieron motivo a las 
leyes. Entonces se echa de ver que es necesaria la critica. Se 
acude a las fuentes y, llevado del enlace de las cosas, casi sin 
echarlo de ver, se halla el jurisconsulto con toda la copia de 
doctrina exquisita y fundamental que requiere la ardua ciencia 
de entender las leyes y aplicarlas» (130). 


c) Funcidn coercitwa 


Una Legislaci6n que no combina entre si los dos extre- 
mos—que ni la inocencia padezca males, que no merece, ni 
la maldad las penas a que se sujeta ella misma—sera, no 
sdlo imperfectisima, sino lo que es peor, tiranica, contraria 
absolutamente al objeto primario de las sociedades civi- 
les (131). Por eso es preciso que la sociedad esté dotada de 


(128) Exequias, pag. 8. 

(129) Ibidem, pag. 13. 

(130) Instituciones de Derecho, Ms. IV, fol. 269. 
(131) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 8. 
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un poder coercitivo, «que obliga al hombre a ser bueno por 
la fuerza» (132). La ley, sin la fuerza, no podria subsistir. 
Y los Estados, sin la ayuda de la ley y de la fuerza, tam- 
poco: 


«La ley y la fuerza influyen con igual impulso en la admi- 
nistraci6n de las sociedades politicas; una sin otra no pueden 
subsistir; muelles son que obran con igual impulso en la méa- 
quina del gobierno...» (133). 


El hombre habia sido creado para obrar el bien; pero 
después del pecado original se torci6 su inclinacion: 


«... El hombre 

para obrar bien creado, con la fuerza 

fue obligado a obrar bien; y, joh triste tiempo!, 
tiempo infeliz, cuando los hombres mismos 
estableciendo leyes, se obligaron 

a ser forzosamente virtuosos» (134). 


El poder coercitivo del Estado sustituye el poder coer- 
citivo que posee naturalmente cada individuo. «Dios mismo 
grabo con la mano de su beneficencia en la tabla de la mente 
humana: que cada una de sus criaturas racionales castigue 
la violencia y la rapina que osase ejercer en sus personas Cc 
bienes otro cualquier individuo de su misma especie» (1385). 
Confirma esta opinién con la autoridad de Cicerén y de Lac- 
tancio (136). 

Este derecho a la propia defensa que todo hombre po- 
seia en el estado de simple naturaleza «fue el apoyo en que 
el Supremo Creador cimenté la tranquilidad del género hu- 
mano» (137). Pero al establecerse las sociedades civiles, este 
derecho, individual, pasé a la Suprema autoridad, que lo ejer- 


(132) Oracién apologética, pag. 83. 

(133) Haxequias, pag. 148. 

(134) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 366. 

(135) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 9. 

(1386) Ibidem, Cfr. CICERON, M. T.: De officiis, libro III, cap. V. 
LACTANCIO: Divinarum Institut., libro IV, cap. XI. 

(187) Ibidem. 


498 


ce por medio del Cuerpo de los Magistrados, dando asi lugar 
a la Legislacién penal (138). La Legislacién penal es una 
«defensa artificial, inventada y adoptada en suplemento de 
la que en el estado natural competia a cada individuo, tan- 
to para su conservacién como para la de sus hermanos» (139). 
Esta definicién la toma Forner del jurisconsulto Fernando 
Vazquez Menchaca (140). La procedura penal y las penas 
mismas «no son otra cosa que los medios de que se vale 
esta Legislacion para desempefiar su objeto» (141). 


Hay que hacer notar que, segtin Forner—y en esto es 
también discipulo de Vives (142)—, el fin primario de la 
Legislacién penal no es propiamente el castigar a los malhe- 
chores, «sino procurar que no los haya» (143). Si todos los 
hombres fueran virtuosos estaria de sobra la Legislacién pe- 
nal (144), porque «en la gran sociedad del género humano 
el Derecho natural y la Religidn componen el Cédigo com- 
pleto de sus obligaciones» (145). Pero como ni el Derecho 
natural ni la Religidn se observaron, «las sanciones civiles 
vinieron en suplemento de la sancién natural, despreciada o 
enflaquecida por la ignorancia o por malicia» (146). 


El Cédigo Penal siempre sera deficiente en si mismo. 
Con su aplicacién estricta no se conseguira nada mas que 
formar «HIPOCRITAS CIVILES» (147), porque «no sabe 
inspirar amor; no alcanza a inspirar sino miedo» (148). Por 
lo mismo es obligacion de la Suprema autoridad educar a 
los subditos para que obedezcan por el bien comtn, no por 
miedo a las sanciones: 


(1388) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 9. 
(139) Ibidem. 

(140) VAZQUEZ MENCHACA, F.: De Controversiis, cap. 41. 
(141) Perplejidad de la tortura, Ms. IV, fol. 10. 
(142) VIvEsS, J. L.: De Causis Corrupt. Art., libro I. 
(143) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol, 128. 
(144) Ibidem. 

(145) Preservativo, pag. 91. 

(146) Ibidem, pag. 98. 

(147) Ibidem, pag. 102. 

(148) Ibidem. 
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«... a tus hijos, 

a los que el cielo te entregé en tutela 
con nombre de vasallos, provechoso, 
benéfico serds, cuanto, con sabias 
doctrinas, mejorada su obediencia, 

los deberes sabradn, que a Dios, al trono 
y reciprocamente a si los ligan» (149). 


El Cédigo Penal es necesario, por la maldad humana, 
pero no es eficaz porque «el que encarcela la voluntad no la 
hace virtuosa; circunscribe sus movimientos; pero ella es- 
capara luego que se le presenten coyunturas» (150). 

La Legislacién civil, globalmente considerada, es para 
Forner de capital importancia en la marcha del acontecer 
historico porque: 


«Las leyes son el apoyo, el cimiento y el fundamento prin- 
cipal del Estado; sin ellas no hay sociedad politica ni soberania: 
Por consiguiente, deberan ser objeto principal de la Histo- 
ria» (151). 


Para concluir este capitulo dedicado a la sociedad como 
factor de la Historia hay que ahadir que para Forner el Es- 
tado o Sociedad civil es una fuerza histérica, no sdlo en 
cuanto ordena y regula el comportamiento individual y co- 
lectivo de los ciudadanos, sino también en cuanto IDEA. 
Ciertamente que el siglo XVIII, €poca en que tanto se fomen- 
taba el cosmopolitismo (152), no era muy propenso a fijar 
su atencién en el Estado como IDEA; pero en Forner se 


(149) Hxequias, pag. 138. 

(150) Preservativo, pag. 129. 

(151) Discurso sobre la Historia, pag. 124, nota 16. 

(152) «El cosmopolitismo, dice SAnchez Diana, fue la meta del 
idealismo critico, oponiéndose al patriotismo en lo que tenia éste de 
cerrado y doctrinario; pero un cosmopolitismo que no llegé a sentir 
el mundo como patria comin. Era mas bien un culto a la Reptblica 
literaria, a la inquietud intelectualizada para educar a la humanidad 
en los nuevos moldes filoséficos» (Theoria, nims. 7-8, 1952, pag. 51). 
Hl cosmopolitismo, en su pleno sentido, sugestion6 a muy pocos; 
a Sempere y Guarinos, por ejemplo, que lo sitta por encima del na- 
cionalismo, SEMEPERE Y GUARINOS, J.: Ensayo de una Biblioteca... 
IV, pag. 154. ¢ 
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puede afirmar que la idea de PATRIA y el espiritu nacional 
estaban poderosamente desarrollados. Y en esto se demues- 
tra, una vez mas, su pertenencia al grupo de los prerroman- 
ticos espafioles, de que ya hemos hablado. En el prerroman- 
ticismo flotaban ya los primeros albores del nacionalis- 
mo que tan fuertemente marco la ideologia romantica. 

Toda la vida de Forner, como hemos dicho ya en un ca- 
pitulo anterior, fue un poema de encendido amor a Espafia. 
Ein ninguna de sus obras se manifiesta tan abiertamente 
como en el discurso sobre el Amor a la Patria pronunciado 
en Sevilla el dia 23 de noviembre de 1794: 


«El amor a la Patria es el caracter fundamental del hombre 
civil; y este cardcter decide casi siempre del destino de las na- 
ciones y de los imperios... Donde reina el amor a la Patria, 
brota la felicidad de entre las manos de los hombres... La roca 
del Estado, apoyada en los cimientos robustos del amor a la 
Patria resistiraé inmdévil el fmpetu de las tempestades mas ho- 
rrendas... Jamas puede llegar a ser infeliz una naciédn donde se 
trabaje y el trabajo viva favorecido, y el trabajo sera siempre 
favorecido en cualquier parte donde el amor a la Patria sea ca- 
paz de mover la politica y forme el caracter civil de los ciuda- 
danos» (153). 


Evidentemente, una tal idea de la Patria, a la cual se le 
puede y debe sacrificar lo mejor del individuo, no puede me- 
nos de ser una fuerza histdrica de primer orden. 


(153) Amor a la Patria, pags. XII, XXIV. 
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CAPITULO XV 


La CIENCIA, COMO FACTOR DE LA HISTORIA 


En la educacién de la humanidad, sujeto de la Historia, 
la Ciencia ocupa el puesto mas relevante después de la Reli- 
gion (1). Y cuando la Ciencia no esta bien cimentada en la 
verdad lucha siempre y en todas las civilizaciones por el 
predominio en la vida y en la actividad del hombre (2). 
Aunque se puede mas bien decir que no es la Ciencia pro- 
piamente tal la que mueve la guerra a la Religion, porque 
la Religion verdadera no puede estar en contradiccién con 
la Ciencia, sino la opinion, la pseudociencia: 


«La guerra y la opinion, reinas del mundo; 
de una y otra el tiranico dominio 
siente la Religién» (3). 


Ya hemos visto anteriormente cOmo para Forner la Reli- 
gion es la madre de las ciencias; pero sus mutuas relacio- 
nes se van aflojando a medida que las ciencias van alcan- 
zando una madurez y autonomia propias; pero sus relaciones 
no llegan a romperse nunca del todo, por mas que, a veces, 
parezca o se hagan de hecho la guerra. Cuando se lucha quie- 


(1) Oracién apologética, pag. 19. 
(2) Ibidem, pag. 33. 
(3) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 360. 
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re decir que se tienen algunos elementos en comtn que se 
procuran defender para dominio exclusivo. El influjo de la 
Religién se extiende no sdlo a la Filosofia y demas ciencias 
del espiritu, sino incluso a las ciencias experimentales. De 
hecho, la mas antigua Ciencia natural es la Hierofisica y la 
mas antigua Astronomia es la Astroteologia, una y otra, !o 
mismo que la Jurisprudencia y la Historia son originaria- 
mente ciencias del Templo. 


Para Forner las Ciencias son un factor de primer orden 
en el desarrollo del curso de la Historia. Su mismo origen 
nos demuestra el cimulo de posibilidades que ofrece !a 
Ciencia al hombre para su perfeccionamiento. He aqui cOmo 
explica don Juan Pablo los origenes de la Ciencia: 


«La curiosidad humana saliendo con lentitud, al principio, 
de las prisiones de la rudeza, estimulada por la necesidad, des- 
pués que socorrié las congojas de ésta y proveyé al hombre de los 
auxilios necesarios para su cémoda conservacidn..., sus mismos 
descubrimientos le encaminaban al término de la felicidad que 
buscaba. Y hubiera sido feliz si hubiera sabido detener los pa- 
sos a su precipitacién» (4). 


Precisamente por no saberse mantener dentro de sus pro- 
pios limites la Ciencia, que fue originariamente un estimulo 
del progreso por conservarse dentro de las barreras de la 
utilidad, se introdujo muy pronto en «los paises de la con- 
jetura, y yendo en busca de la verdad, extraviada, siguid 
sdlo las sombras e imagenes de ella» (5). Pero estos mismos 
extravios son, a su vez, un estimulo del progreso, pues ven- 
cidas unas dificultades, surgen otras de esas mismas vic- 
torias conseguidas: 


«Halla el hombre ios remedios, y corrompiendo al instante 
el antidoto, con lo mismo que crey6é hacerse feliz se hace mise- 
rable. Aumenta sus necesidades después de expeler las que le 
oprimian... Se aparta timido de la infelicidad e inventa nuevas 


(4) Oracién apologética, pag. 29. 
(5) Ibidem. 
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infelicidades que sufre animosamente porque son hijas de su 
capricho y no de la naturaleza» (6). 


La Ciencia es, en cierto modo, algo contradictorio, pro- 
vechosa y dafiosa a la vez; pero no por si misma, sino por el 
uso que de ella hace el hombre: 


« {Qué puede ser la sabiduria en un animo que tan desatina- 
damente se dafia con los mismos bienes que busca para su pro- 
vecho, y tiene en si, no sé por cual especie de fatalidad, el 
amargo destino de corromper aquellos medios, que él mismo 
halla para vivir con menos congoja?» (7). 


La Ciencia, lo mismo que la Religién revelada y la so- 
ciedad, le ha sido concedida por Dios al hombre como un 
remedio para su depravacidn (8). Pero la misma depravacién 
del hombre convierte los productos de su ingenio y de su 
ciencia en nuevos instrumentos de perversion: 


«Ved aqui en este infeliz... el retrato fiel de todos los hom- 
bres. Inventan las artes para su alivio y al punto las convierten 
en dolencias destempladas y peligrosas» (9). 


El origen de la Ciencia tiene dos momentos: un primer 
momento en el cual el hombre sale del conjunto de la natu- 
raleza y se distancia de ella, porque el hombre no se agota 
en la naturaleza, esta en ella y fuera de ella a la vez. Se co- 
necta con ella por su materialidad y se distancia de ella por 
su espiritualidad (10). Y un segundo momento en el cual el 
hombre se vuelve hacia la naturaleza, regresa a la naturale- 
za para captarla, dominarla y hacerla suya. El distancia- 


(6) Oracién apologética, pag. 30. 

(7) Ibidem, pag. 30-31. El hombre se contradice continuamente: 
«Sus acciones son una perpetua contradiccién de los sentimientos que 
profesa el labio; y su vida no es mas que una continua repugnancia en- 
tre lo que cree y lo que practica... Convierte en ostentacién el abrigo; la 
cultura en afeminamiento; reduce a ceremonias frivolas los vinculos 
de la sociedad...; castiga a un bandido y llama héroe a un usurpador 
magnifico.» 

(8) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIIT, pag. 374. 

(9) Hxuequias, pag. 80. 

(10) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 357. 
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miento del primer momento permanece, no obstante, en este 
segundo momento, y, precisamente por eso, se hace posi- 
ble este regreso, este acercamiento intelectivo (11). 

En sus origenes la Ciencia se reducia a buscar el modo 
de evitar los peligros mas inmediatos. El] origen de todas las 
ciencias es la necesidad: 


«Las artes y las ciencias deben su primer origen a la necesi- 
dad. Cuando los hombres carecian de muchos conocimientos ne- 
cesarios para el sustento de la vida, aplicaron las fuerzas del 
entendimiento a hallar y descubrir lo que les fuese cOmodo y 
provechoso, De esta aplicacién nacieron varias artes y las ar- 
tes abrieron camino para la perfecci6n de las ciencias» (12). 


«Atento el hombre a su miseria un tiempo 
con diestra mano y reflexiédn aguda 
socorros sélo a su vivir buscaba 

que al frecuente peligro se opusiesen» (13). 


«Poder vivir exento del peligro fue la Ciencia primera de los 
hombres» (14). 


Pero el hombre no se contenté con atender a las necesi- 
dades mas urgentes de la vida. Empez6 a buscar un modo 
de vivir mAs cOmodo: 


«Halladas las defensas y seguros 

ya del riesgo continuo, sin tardanza 
tornaronse a buscar lo que ofreciera, 
no ya seguridad, sino regalo 

y deleite tal vez, que compensase 

los males, compafieros de la vida» (15). 


Y no son la filosofia ni las ciencias experimentales las 
que primero van a facilitar ese regalo y comodidad al hom- 
bre, sino la poesia: 


(11) GUARDINI, R.: La cultura como obra y riesgo, Madrid, 1960, 
pagina 10. 

(12) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 133. 

(13) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXIII, pag. 359. 

(14) Ibidem, pag. 359, nota 2. 

(15) Ibidem, pag. 359. 
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«Fue la POESIA la que abri6 el camino a los progresos de 
la Sabiduria» (16). 


Pero el mismo deseo de ser feliz es la causa de la infe- 
licidad del hombre (17): 


«Aquel deseo, que a hacerle venturoso le llevaba, vino a 
hacerle infeliz» (18). 


Y la razon de esta infelicidad fue el extravio de la Ciencia: 


«Los que antes aguzaban el ingenio 
para elargar ia edad y mantenerla 
exenta de molestias y peligros; 
vueltos ya contra si, buscaban artes 
con que acabar la edad o reducirla 
a caducar en juveniles dias» (18 bis). 


Ein vez de emplear los recursos de su ingenio para au- 
mentar el bienestar, los emplearon para la destruccién y la 
guerra. Pero don Juan Pablo reconoce que también las 
guerras han sido una ocasiOn que la humanidad ha sabido 
aprovechar para dar pasos de gigante en el progreso de ia 
civilizacién técnica. Consecuencia inmediata y primera de 
las guerras fue el origen de las Ciudades: 


«Corri6 el tiempo, pisando, en vez de selvas 
habitadas con paz y regocijo, 

corvos escudos, sanguinosas mallas 

y carros rechinantes... 


Sus cuapulas alzaron las ciudades 

y los soberbios montes trasladados 
subieron en los grandes edificios 

que levantaron la ambicién y el arte» (19). 


(16) Bmxequias, pag. 164. 
(17) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 359, nota 3. 


(18) Ibidem, pag. 359. 
(18 bis) Ibidem. 
(19) Ibidem. 
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La vida en las ciudades proporcioné a los hombres mayo- 
res comodidades; pero las comodidades engendraron el ocio. 
Y el ocio dio origen a un trastorno mayor de los caminos em- 
prendidos por la Ciencia en sus origenes. El ocio dio origen a 
las «ciencias de conjeturar» (20): 


«... el ocio, no contento 
buscoé solicitud que alimentase 
la inquietud con que el A4nimo se mueve» (21). 


La razon se desvia del recto camino porque la necesi- 
dad no le apremia a la soluciOn de problemas Utiles: «Ces6 
la necesidad de aguijar el conato de los hombres..., aspiré 
a saber lo imposible... Convertidos los hombres a inquirir 
lo inaveriguable, se imposibilitaron para hallar mas verda- 
des.» De este modo, el hombre «de sabio que fue, se hizo 
adivino» (22). Esto es lo que ha dado origen a la vana filo- 
sofia y a los estériles sistemas imaginarios: 


«La verdad fugitiva, acostumbrada 

a morar en los pechos laboriosos, 

visto el trastorno del mortal desvelo 
que a la curiosidad todo se daba, 
subiédse al cielo y nos dejé en castigo 

la ambiciédn de saber. Livianas sombras 
que su traza y figura representan, 
esparcié por la esfera que nos cifie, 

las cuales discurriendo por las cosas 
prestasen pasto a la razén soberbia. 
Pacifica en su reino, desde el solio 

que goza alla en las célicas regiones, 
vio con risa a los doctos de la tierra 
cazar ansiosamente sombras vanas 

y afirmar su verdad muy satisfechos» (23). 


La mania de buscar lo inaveriguable fue la causa de los 
diversos sistemas. Y esta diversidad de opiniones no pudo 


(20) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 359, nota 4. 
(21) Ibidem, pag. 359. 

(22) Ibidem. 

(23) Ibidem. 
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menos de engendrar las disputas con la consiguiente ruina 
de la Ciencia (24). 

Al principio, como hemos visto, la Ciencia tendia hacia 
la utilidad: «La utilidad imperaba en los descubrimientos 
y raciocinios. Se pensaba para mejorar o socorrer al hom- 
bre» (25). Ahora bien, si la Ciencia prescinde de esta fina- 
lidad y se lanza por los derroteros de la opinién, no sdlo se 
hace inttil, sino incluso perjudicial porque «se malgasta en 
vano la inteligencia» (26), porque: 


« {Qué falta hacian en la tierra para la humana felicidad los 
sistemas de metafisica, los elementos y mundos forjados por el 
capricho, las artes de disputar interminables, las imposibles adi- 
vinaciones de la Naturaleza, la vana curiosidad de entender mis- 
terios impenetrables, la enorme multitud de opiniones que han 
producido el antojo y ‘as tinieblas de la raz6én en lo que no nece- 
sita saber?» (27). 


Se introdujeron de este modo en las ciencias los siste- 
mas vanos y «quedaron proporcionadas mas al ejercicio de 
las disputas que al uso activo en su aplicacién» (28). Y esto 
mismo sucedié con las artes porque «el entendimiento las 
hizo servir para fines inttiles o perjudiciales» (29). Pero 
la que mas sufrié fue la Filosofia, porque al dividirse en séc- 
tas «convirti6é el admirable artificio de los raciocinios al pa- 
trocinio de sus vanidades y el instrumento de hallar la verdad 
se aprovecho neciamente para oscurecerla» (30). 


Esta depravacion de las ciencias es mas de lamentar en 
la Filosofia porque ésta impulsa hacia una determinada 
concepcidn de la vida, que no puede menos de repercutir en 
la practica. Tanto es asi que la Filosofia es la que encauza 
la vida moral, cuando la Religién no cumple con su misi6n 


(24) Discursos filoséficos, pag. 359, nota 6. 
(25) Oracién apologética, pag. 86. 

(26) Ibidem, pag. 87. 

(27) Ibidem. 

(28) Ibidem, pag. 88. 

(29) Ibidem. 

(30) Ibidem. 
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de educadora, como en el caso de Roma y Grecia, donde los 
fil6sofos no eran meros educadores especulativos, sino tam- 
bién moralistas y educadores e incluso moderadores de las 
conciencias (31). La Filosofia ha de ir de acuerdo con todas 
las ciencias; pero es, sobre todo, imprescindible que no esté 
en desacuerdo con la Religién. Y esto es posible porque «la 
verdadera filosofia no se opone, antes bien, favorece a la 
Religién» (32). Y, sin embargo, la Historia nos demuestra 
que la Filosofia 0, mejor, los fildsofos, han perseguido fre- 
cuentemente a la Religién; pero en nombre de una filosofia 
que no es la auténtica Filosofia, sino un producto de su 
imaginacion (33). 

El radio de influjo de la Filosofia, lo mismo que el de la 
Religion, se extiende a todas las esferas y manifestaciones 
de la vida del hombre. Ya desde su mas tierna infancia, el 
hombre sufre las influencias de la mentalidad de sus padres; 
segtn sea la concepcién de la vida que tengan los padres, tal 
sera la del hijo: 


«La nifiez bebe en la educacién las falsas ideas que se han 
ido propagando de mano en mano, y asi el mundo se ve imposi- 
bilitado de mejorarse» (34): 


«El nifio apenas llora 

la miseria a que nace, simplecillo, 

ya bebe engafios que en su frente imprime; 
sus pesadumbres gime, 

y debiera gemir, si él lo alcanzara, 

las que el civil comercio le prepara. 
Inocente, sencillo, 

la educacién su inclinacién oprime. 

Nacié para ser hombre, y halla, en suma, 
con dones eminentes 

que es hechura civil de sus parientes» (34 bis). 


(81) Oracién apologética, pag. 8. 

(82) Ilustraciones a los <«Discursos filosdficos», pag. 28. 
(33) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 360. 
(84) Ibidem, pag. 371. 

(34 bis) Ibidem. 
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Cuando la razén del hombre, individual y colectivamen- 
te considerado, se despierte, se ira «ajustando no sdlo a las 
consideraciones de lo que se debe a si; pero también a la 
reflexi6n de lo que debe a otros. Y es esto de tal suerte en 
su ser que del conato en la observacién de estas obliga- 
ciones han procedido el culto y la politica» (35). 


Ordenacién de las ciencias y de su estudio 
en la sociedad 


Las ciencias, y por consiguiente su estudio, se han de 
apreciar segiin su mayor o menor utilidad, o lo que es lo 
mismo, segtin su mayor o menor conexi6én con los destinos 
de la criatura racional (86). 

Si el hombre supiera «obedecer los naturales impulsos de 
su ser y mantenerse en la integridad que compete al orden 
que obtiene entre las criaturas, bastaria la brevedad y pu- 
reza de estas nociones para conservarse en la perfeccién de 
su naturaleza» (87). Pero como el hombre es libre puede 
optar por permanecer fiel a esos principios de su racionali- 
dad o por adherirse a la vana sofisteria. Por esto es preciso 
un ordenamiento de las ciencias por parte de la socie- 
dad (38). 

Este ordenamiento hubiera sido muy provechoso si se 
hubiera realizado antes de que las «opiniones» hubieran in- 
vadido las inteligencias, pero no sucedi6 asi: 


«La desgracia fue que los cuerpos cientificos se formaron 
cuando el entendimiento se pagaba ya de las opiniones; y la 
propensién a fingir o sefialar por causas imaginaciones volun- 
tarias afe6 en su mismo origen la ordenacién de las ciencias, 
mal distribuidas en parte, y, en general, acomodadas al genio, 
indole o natural de aquellos que las ordenaban a los fines a 
que determinadamente debian dirigirse» (39). 


(35) Oracién apologética, pag. 76. 
(36) Ibidem, pag. 80. 

(37) Ibidem, pag. 81. 

(38) Ibidem, pag. 87. 

(39) Ibidem. 
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La consecuencia de esto fue calamitosa para las cien- 
cias, pues: 


«Rara fue entre las ciencias y entre las artes, la que no 
comparecié adulterada, y raro el siglo que no las ha distingui- 
do con alguna superfluidad pomposa... Infinitos han sido los 
sabios que se han fatigado con fmprobo desvelo en aumentar 0 
mantener la corrupcién de la sabiduria» (40). 


La organizacién de las ciencias y de los estudios es em- 
presa sumamente dificil porque «es Republica la de las Le- 
tras mas indémita que la mas libre de las civiles; y, por lo 
mismo, ha frustrado siempre, y frustrara, los esfuerzos del 
celo sobrio y racional. Se esclaviza innumerables veces por 
su voluntad a los caprichos de un filésofo sonador, y con 
ridicula altaneria repugna los documentos que se encaminan 
a mejorarla» (41). La razon de todo esto esta en que los 
fildsofos y, en general, los cientificos someten la utilidad 
publica al interés privado de sus opiniones y de sus capri- 
chos (42). 

El fin de este ordenamiento de las ciencias no puede ser 
otro que «promover la prosperidad de los hombres» (43). 
Este ordenamiento debe hacerse teniendo como base de to- 
dos los estudios la Filosofia. El verdadero espiritu filosé- 
fico debe comunicarse no solo a las ciencias, sino incluso a 
todas las profesiones: «;Pudo ser Herrera el arquitecto del 
Escorial sin Filosofia? Sin ella ;Ribera, Murillo, Velazquez, 
con breve pincel, hubieran sido los émulos del poder di- 
vino?» (44). 

Al lado de la Filosofia hay que colocar, en primer lugar, 
las ciencias religiosas. Y ante todo y sobre todo, el recto co- 
nocimiento de la Divinidad. El error en este punto «llevé ne- 
cesariamente a los despropdésitos y portentos que imagina- 


(40) Oracion apologética, pag. 89. 
(41) Ibidem. 

(42) Dictamen fiscal, § IV. 

(43) Ibidem, § IX. 

(44) Oracién apologética, pag. 187. 
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ron los filésofos acerca del espiritu humano, de su ultima 
felicidad, de sus obligaciones intrinsecas, de los oficios mo- 
rales de la naturaleza y uso de las virtudes» (45). Los co- 
nocimientos religiosos son sumamente benéficos para el 
desarrollo y perfecto equilibrio de la sociedad: «Esenciali- 
sima es la Teologia; la ciencia de Dios es el centro de toda 
constitucién politica (46); las ciencias eclesiasticas son esen- 
cialisimas, sin duda, en una nacién, cuyo gobierno cuenta 
la Religidn como una de las principales cosas» (47). 


Pero, a pesar de lo dicho, en el ordenamiento de los es- 
tudios de una nacién no puede la Teologia ni pueden las cien- 
cias eclesiasticas, en general, acaparar toda la funcién do- 
cente, porque seria perjudicial para todos los demas ramos 
del saber con el consiguiente desequilibrio en el progreso 
de la nacion: «Si por conservar la Teologia en la extrafia 
prerrogativa de perseverar adherida a una sola secta, hemos 
de ahogar las fuentes de la riqueza y poder publico, daremos 
lugar a que las demas naciones nos impongan el yugo» (48). 
Y esto es, en opinidn de Forner lo que sucedia en Espafia 
en el siglo xvui: «Ha sido funestisimo a la naciOn el sis- 
tema que esclaviz6 todos los estudios a la Teologia, como si 
una nacidn para existir préspera en lo interior, formidable 
en lo exterior, no necesitase mas que eclesiasticos y cien- 
cias eclesiasticas» (49). 

El plan de estudios en una nacién debe orientarse al bien 
de todos y para eso es preciso que se equilibren los estudios 
en conformidad con las diversas clases que constituyen la na- 
cidn. Seria perjudicial que los estudios sirvieran inicamente 
para la «subsistencia de las clases estériles» (50). Y esto 
pasaria—y lo confirma con el caso concreto de Espanha—si 
toda la organizaciOn escolastica de la nacién se orientara 


(45) Preservativo, pag. XIV. 
(46) Dictamen fiscal, § XXIX. 
(47) Ibidem, § XXV. 

(48) Ibidem, § XXTIX, 

(49) Ibidem, § XXV. 

(50) Ibidem, § XXIX. 
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en favor de los sistemas abstractos de Filosofia y Teologia, 
los cuales sistemas no tienen utilidad alguna para «las cla- 
ses fecundas de las que depende el ensanchamiento de la 
prosperidad... ;Qué provecho ha redundado en el labrador, 
en el artifice, en el comerciante y en el navegante de las 
abstracciones del Peripato?» (51). Y de nuevo con el ejem- 
plo concreto de Espafia explica Forner cOmo un mal orde- 
namiento de los estudios puede ser sumamente perjudicial 
para el progreso de la naci6n: 


«La esclavitud escolastica ha sido perniciosa al Estado. Que- 
daron ahogadas las ciencias experimentales... La Ndutica pere- 
cié entre nosotros porque el Peripato no cria geédmetras. Perecié 
la Agricultura, porque el Peripato no cuida de las producciones 
de la tierra; perecié el Comercio, porque el Peripato jamas ha 
creido que la economia publica entre en el numero de las cien- 
cias filoséficas. Perecié la buena distribucién de las clases y de 
los haberes piblicos, porque el Peripato desterr6é la Policia (sic) 
de sus cursos; perecieren todos los oficios fecundos, porque las 
Escuelas no han ensefado jamas las doctrinas que sirven para 
conocer el origen de !a opulencia publica y los medios de pro- 
ducirla y ensenarla» (52). 


Como se puede deducir facilmente de todos estos parra- 
fos que acabamos de citar, son las artes utiles que dan rea- 
lidad a ese progreso material las que verdaderamente inte- 
resan a los hombres del xv (53). Pero hubo también sus ex- 
cesos. Y Forner se dio cuenta de ellos: «Ha llegado a tal 
abuso esta mania de calcular que se han aplicado varias 
figuras geométricas hasta en los tratados del alma; se ha 
reducido a teoremas la accién de Dios sobre las criaturas 
y se ha profanado el nombre de demostracién aplicandolo a 
unos casos en que no serian admisibles las voces de verosi- 
militud o conjetura» (54). 


(51) Dictamen fiscal, § XXIX. 

(52) Ibidem, § XXXV. 

(53) SANCHEZ AGESTA, L.: «Introduccién al pensamiento espafiol 
del despotismo ilustrado», Arbor, nim. 60 (1950), pag. 366. 

(54) Antisofisma, pag. XLVII. 
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No es que Forner desprecie la Filosofia o la Teologia es- 
colastica, como ya hemos tenido ocasién de ver (55); como 
tampoco aboga por la supresién, sin mas, de esas que ha 
calificado como clasés estériles, es decir, aquellas que no se 
dedican directamente a la produccién de bienes de consumo, 
sino que pide que se guarde la debida proporcién y no se 
sacrifique en aras de esas clases estériles a las clases fe- 
cundas, porque «un Estado politico o sociedad civil es un 
conjunto o agregado de profesiones activas de cuya recipro- 
ca participacién debe resultar la prosperidad de todo el 
cuerpo y la felicidad posible de cada una de sus partes... 
Estas profesiones deben contribuir a la felicidad comin y 
no estorbarse unas a otras» (56). Y esta armonia, esta mu- 
tua ayuda, no solo es posible, sino que ha existido real- 
mente (57). 

Por otra parte, no es preciso que la armonia que ha de 
reinar entre las ciencias estériles y las ciencias fecundas, 
es decir, entre las ciencias puramente €speculatwas y las 
puramente experimentales se unifique en un mismo sujeto; 
es mas bien deseable todo lo contrario; se debe tender a la 
especializacion de los individuos con tal que unos no perjudi- 
quen a los otros: 


«La experiencia lo dicta: en la distribuciOn de clases que es 
ya esencial en la constitucién de los Estados civiles, el vulgo 
no puede, por si, crear ni multiplicar este provecho: la mayor 
parte de su ciencia esta en las manos. Los conocimientos cien- 
tificos es menester que le vengan de otra parte, a saber, de un 
cuerpo de sabios» (58). 


Forner quiere que se divida, a su vez, el cuerpo o clase 
de los intelectuales en dos ramas: 


«Por eso ha sido grande acuerdo el dividir el cuerpo de los 
SABIOS y el de los MAESTROS. Aquéllos en las Academias 


(55) Dictamen fiscal, § XXXV. 
(56) Ibidem, § XI. 

(57) Ibidem, § XXXII. 

(58) Ibidem, § XII. 
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pueden discutir profundamente para ensanchar el campo de la 
sabiduria. A los Maestros toca después recoger esos adelantos 
y ofrecerles a los alumnos en las Escuelas» (59). 


Cada uno, intelectuales y artifices, debe ser competente 
en su profesién (60). Solamente asi se fomentara la prospe- 
ridad de la sociedad. 

La ciencia puede hacer que una nacion territorialmente 
pobre sea econédmicamente préspera: «Esta ya demostrado, 
con ejemplos muy evidentes, que a una nacién para ser pode- 
rosa y opulenta le basta la industria ilustrada y guiada por 
la ciencia, que conviene a cada tarea» (61). Esto ha sido 
posible gracias a los adelantos de las ciencias experimen- 
tales, «tan necesarias en el uso de la vida y para la mejora 
de las sociedades civiles» (62). Por lo mismo, todo atraso 
en este campo de las ciencias experimentales es culpabilisi- 
mo (63). Los mas interesados en velar por este progreso son 
los gobernantes, los cuales «estan obligados a proporcionar 
los medios para los adelantamientos en cuanto esté en 
si» (64). Este era, en realidad, el ideal del Despotismo ius- 
trado, patrocinado también por los fisidcratas (65). Pero a 
esta preocupaciOn de los gobernantes ha de responder «la 
aplicacién privada de los profesores» que no deben estar 
nunca contentos con sus antiguos métodos, sino que deben 
preocuparse por adelantar y buscar soluciones nuevas a to- 
dos los problemas planteados por la prosperidad y buena 
marcha de la civilizacion» (66). 

Forner creia en el progreso indefinido de la Ciencia y de 
la industria, con lo que demostraba, una vez mas pertenecer 
plenamente a su siglo: «El hombre, a diferencia de los bru- 


(59) Dictamen fiscal, § XXXV. 

(60) Ibidem, § XI. 

(61) Ibidem. 

(62) Ibidem, § VII. 

(63) Noticia de las aguas..., pag. III. 

(64) Ibidem. 

(65) PETZER, W.: Der Physiokratismus und die Entdeckung des 
Wirtschaflischen Kreislaufs, Karlsruhe, 1929. 

(66) Noticia de las aguas..., pag. III. 


516 


tos, puede declarar su industria hasta un término indefini- 
do, variando de mil y mil modos las producciones de la na- 
turaleza» (67). 

La buena organizacion del plan de estudios llevara una 
nacion a la mayor prosperidad. Pero hay que planificar «un 
sistema que diga absoluta relacién con la Constitucién del 
Estado en sus establecimientos religiosos y politicos, con la 
distribucion de sus clases, con las luces que deben comuni- 
carse a éstas para que sean fecundas en sus profesiones y en 
los institutos todos de la vida civil» (68). 

De todo lo dicho se desprende que para don Juan Pablo 
Forner la Ciencia juega una baza de suma importancia en el 
desarrollo del curso de la Historia. 

La Ciencia ira progresando con el correr de los tiempos, 
porque sus progresos son sucesivos, nunca se ejecutan de un 
golpe, y la semilla que da origen a estos progresos ha sido 
en todo tiempo el fomentar las artes que ensenhan deleitan- 
do (69). Forner es logico. Si, como vimos al principio de 
este capitulo, «fue la poesia la que abridé el camino de la Sa- 
biduria», también ella, y todas las demas artes que ense- 
fan deleitando, influiran en el progreso de la Sabiduria. 
Pero también estas artes han de someterse a «las reglas de 
la utilidad y de la verdad» (70). 


(67) Dictamen fiscal, § XL. 

(68) Ibidem. 

(69) Hxequias, pag. 94. 

(70) Oracién apologética, pag. 12. 
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CAPITULO XVI 


EL MOMENTO HISTORICO 


La vida de los pueblos y de las instituciones tiene una 
tal analogia con la vida de los hombres, que nos permite ha- 
blar de la infancia, juventud, madurez y vejez de los pue- 
blos y de las instituciones: 


«Todo en este mundo empieza, crece, llega a sazén y des- 
pués se debilita, cae y perece... Nada hay, ora proceda de la 
naturaleza, ora del artificio, que no imite a los hombres en este 
proceder a que por ley inviolable estén sujetas las criaturas, 
entre las cuales pueden contarse también en cierto sentido las 
invenciones e instituciones humanas» (1). 


El momento del desarrollo progresivo de un determinado 
ser en el que acaece un determinado hecho constituye lo que 
podriamos calificar de momento histdrico intrinseco de ese 
determinado ser. El momento historico extrinséco de un de- 
terminado ser lo constituye el conglomerado de situaciones 
o circunstancias, ya sea politico o de cualquier otra especie, 
que inciden, de un modo accidental, en un determinado ins- 
tante del desarrollo progresivo de tal ser. 

En nuestro caso nos interesa considerar la influencia que 
pueda tener en el curso de los acontecimientos humanos el 


(1) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 
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momento histérico extrinseco. Su influencia en el curso de 
la Historia no puede ponerse en duda. Don Juan Pablo nos 
lo demostrara no de un modo teorico o abstracto, sino en- 
carnandolo en situaciones concretas. Esta influencia sera 
siempre indirecta, en cuanto influye en la actividad’o modo 
de ser del hombre, verdadero agente de la Historia. Lo ex- 
presa Forner en la siguiente reflexion en torno a don Pedro 
el Cruel, aquel «severisimo celador de las leyes, monarca no 
falto de prudencia civil y buenos deseos y a quien pudo ha- 
cer cruel no tanto el genio como la perversidad. del tiempo 
que alcanz6» (2). Es un caso bien claro del influjo del mo- 
mento histérico sobre un individuo concreto. Pero este in- 
flujo puede extenderse al entero modo de proceder de un 
pueblo o de una clase social, verbigracia, la Nobleza: 


«Nuestra economia se resiente atn de lo que entonces esta- 
bleciéd la ignorancia de un siglo guerrero y devoto... La idea 
de la Nobleza derivada de aquellas edades caballerescas in- 
fluye atin en el atraso de nuestras artes» (3). 


La importancia que para don Juan Pablo tiene el momen- 
to histérico se deduce del modo como se ha de escribir la 
Historia. Los historiadores han de reflejar en sus escritos 
las circunstancias ambientales de cada época. Han de «imi- 
tar a Hernando del Pulgar, Zurita, Garibay, etc., cuyos es- 
critos retrataban la grandeza de la época en que escribieron, 
no de otro modo que en los escritos de Cicerén, Salustio y 
Tito Livio comparece la magnificencia de un pueblo que 
acaba de sojuzgar al orbe» (4). Cada situacién histdérica 
ejerce un marcado influjo sobre el modo de comportarse y 
sobre el caracter de los hombre de aquella época. Es, por 
tanto, necesario conocer cada situaciOn historica para llegar 
a una mas exacta comprensi6n de los acontecimientos (5). 


(2) Hwequias, pag. 146. 

(3) Discurso sobre la Historia, pag. 85. 
(4) Hxequias, pags. 72-78. 

(5) Discurso sobre la Historia, pag. 55. 
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Diversidad de situaciones histéricas 


Las circunstancias que pueden integrar el momento his- 
torico extrinseco se derivan de los diversos factores de la 
Historia, verbigracia, la Religién, la Politica, la Economia, 
etcétera. El momento histérico ético-religioso, por ejemplo, 
es un resultante del encuentro de situaciones contingentes 
de las condiciones morales y religiosas de un individuo o de 
un pueblo con otro determinado acontecimiento o serie de 
acontecimientos. Don Juan expresa esto mismo al describir 
el origen de las perturbaciones religiosas del siglo xvmI y 
sehalar cOmo a la base de toda esa perturbacién religiosa 
esta la moda y el afan de novedad, tan caracteristico del 
tiempo: 


«La profesién de fil6sofos ha sido adoptada por muchos, 
mas por vanidad de singularizarse que por amor a Ja verdad y 
deseo de ensefiarla... Los protestantes fil6sofos adoptaron la 
filosofia (ilustrada) por una especie de despecho, y los france- 
ses catélicos por una especie de ligereza... Como en Francia 
es la novedad el alma de todas las acciones, lo nuevo es siempre: 
lo que triunfa» (6). 


Este influjo del momento histoérico se advierte mas facil- 
mente en la Ciencia que en la Religién, porque ésta puede 
florecer grandemente tanto en medio de las privaciones 
como en la abundancia. La Ciencia, en cambio, va siempre 
de la mano con el bienestar o malestar econdmico de la na- 
cidn. Citamos, a continuacién, un parrafo forneriano en el 
que se pueden ver perfectamente definidos y armonizados el 
momenta histdrico intrinseco y el momento histdrico ex- 
trinseco; en este parrafo se describe ademas la mutua in- 
terdependencia de la Economia y de la Ciencia en una na- 
cidn: 

«Cuando crecia la opulencia de nuestra Monarquia y nues- 


tras armas imponian la ley a la mayor parte de Europa, apa- 
recian, como en Roma y Grecia, hombres grandes en todas lineas. 


(6) Discurso sobre la Historia, pag. 76. 
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Unos engendrados por el incremento mismo de la Nacién (mo- 
mento historico intrinseco), pues siempre los grandes negocios 
franquean el paso a los grandes talentos, otros estimulados y 
adoctrinados con el ejemplo de las naciones subyugadas. 

Pero estos grandes hombres hijos de las circunstancias del 
tiempo (momento histérico extrinseco) y no de la instituci6én 
fundamental de las escuelas en que se criaron, llevaron consi- 
go al sepulcro la gloria de nuestro saber, y debia suceder asi 
porque siendo aquella cultura meramente accidental, esto es, 
nacida no de las entrafias de la institucién académica, sino de 
causas externas y enteramente inconexas con ella. Luego que 
cesaron éstas debid prevalecer, por necesidad, lo esencial de la 
Institucion siguiendo su tenor primordial y produciendo los fru- 
tos correspondientes a su naturaleza» (7). 


A su vez la Ciencia puede ser uno de los factores mas 
decisivos en la decadencia de una naciOn: «Pdongase la con- 
sideracién en la suerte que ha experimentado Espana de 
siglo y medio aca, y véase si los estudios pUblicos se han re- 
gulado del modo que convienen al interés de la nacién» (8). 
«Para mi es un hecho cierto que entre otras muchas cosas 
que concurrieron a nuestra miserable decadencia fue wna 
de las mds principales el desprecio en que cayeron las letras 
humanas» (9). Tan compenetrada suele estar la Ciencia con 
las circunstancias ambientales del momento, que incluso una 
ciencia que es valida para un determinado tiempo, puede no 
serlo para otro: «Podria servir la Filosofia arabo-aristotéli- 
ca para convertir a los herejes que repugnaban uno y otro 
dogma; pero hoy... de qué le serviran todas las abstrac- 
ciones del Peripato» (10). También puede incidir favorable 
o desfavorablemente sobre la Ciencia el momento histérico 
en que se encuentra la Religidn: «En una nacién donde 
hasta la Religion sirva de apoyo a la codicia y al predominio, 
qué mucho que se corrompa también la Filosofia?» (11). 


(7) Dictamen fiscal, § V. 

(8) Ibidem, § XI. 

(9) Discurso sobre la Historia, pag. 59. 
(10) Dictamen fiscal, § XXVII-XXVIII. 
(11) Ibidem, § XXXI. 
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Adaptacién al momento histérico 


Cuando una corriente cientifica, por ejemplo, va ganan- 
-do la opinion publica, resulta initil oponerse a ella. El mo- 
‘mento histérico esta exigiendo esa acomodacién: «Si los 
-escolasticos quisieran abrir los ojos, conocieran que es ne- 
cedad muy ciega porfiar contra el torrente de la opinién 
derramada ya en toda Europa con impulso y fuerza irre- 
sistible y que el empefio de resistir y oponerse a esta opi- 
nidn universal ocasiona dafio gravisimo a la Religién y al 
Estado» (12). 

Es menester adaptarse al momento histdrico en que se 
vive. Lo que Forner afirma de las lenguas se puede apli- 
car a la Ciencia en general, y elevario, incluso, a norma 
universal: 


«Las lenguas siguen la suerte y costumbres de los imperios. 
Los asuntos a que se aplican y el modo de pensar que domina 
en los distintos tiempos las visten de semblantes diversos con 
una variedad infinita» (13). 


No obstante, sabe disculpar a los antiguos de los erro- 
res que cometian por aferrarse demasiado a las opiniones 
cientificas del tiempo: «... porque en su edad se pensaba 
aun asi y era dificil desprenderse de opiniones que estaban 
altamente arraigadas en la misma constitucién publica» (14). 

Pero esta acomodacidn a los tiempos en que se vive se ha 
-de hacer con suma cautela; porque la novedad, la moda pue- 
de ser provechosa, pero puede ser también sumamente per- 
judicial. Hay que saber distinguir y apreciar, en cada mo- 
mento historico, lo que hay de duradero en la moda o 
novedad, y desechar lo que tiene de superficial; pues la nove- 
dad «que lo mejora todo y lo corrompe todo, capitaneando 
tropas de gentes frivolas y superficiales, destruye por si 


(12) Dictamen fiscal, § XXXIV. 
(13) Hwequias, pag. 75. 
(14) Discurso sobre la Historia, pag. 85. 
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misma las lenguas, las ciencias y las artes, después de ha- 
berlas perfeccionado; porque como el mayor numero se deja. 
conducir mAs del deleite que de la razén, siéndole agradable 
todo lo nuevo, por la misma causa que sacude la barbarie: 
antigua y se entrega ansioso a la sabiduria nueva, se entrega. 
también a la barbarie nueva, abandonando la sabiduria an- 
tigua» (15). 

También el momento histérico politico debe ser tema de 
cuidadosa investigacién por parte del historiador. En esto 
sobresalieron los historiadores griegos y romanos, sobre 
todo Tucidides (16), y esto es precisamente lo que echa de 
menos en las historias espafolas: «;Ddonde tiene Espana 
una Historia que retrate al vivo el estado politico de estos 
reinos en sus diversas épocas?» (17). El momento historico 
politico debe ser aclarado hasta en sus mas minimos deta-- 
Illes porque su influencia alcanza a la Religion, a la Ciencia, 
y, sobre todo, a la Economia de la naciOn. Generalmente, 
cuando la politica esta bien encauzada, la economia sigue: 
los mismos derroteros. Asi sucedia, por ejemplo, en la Es-- 
pana de Fernando el Catdlico: «... En sus dias se hizo culta. 
Espana, rica y poderosa, industriosa y respetada en todo 
Occidente» (18). En cambio, una mala politica puede dar al 
traste con la economia mas saneada. Es muy aguda a este 
respecto la reflexion forneriana en torno al reinado de Car- 
los V: «Se puede dudar si el reinado de Carlos V fue tan 
prospero para sus reinos como favorable a la gloria personal. 
del Emperador, porque los tiempos guerreros son rara vez 
felices» (19). El momento politico de Carlos V y Felipe IL 
quiza dieran prestigio a Espafia ante el mundo, pero arruina-- 
ron la economia nacional, si no de inmediato, si a largo 
plazo: «Los espafoles del tiempo de Carlos V le adoraban. 
porque tenian entonces mucha prosperidad, pero no previe- 


(15) Haxequias, pag. 77. 

(16) Discurso sobre la Historia, pag. 14. 
(17) Ibidem, pag. 88. 

(18) Ibidem, pag. 87. 

(19) Ibidem, pag. 91. 
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ron la triste herencia que dejaba» (20). Por esto mismo, la 
investigaci6n y conocimiento exhaustivo de ese momento 
historico politico es necesario «para el desengafio y para la 
enmienda de lo que atin padecemos hoy de resultas de aque- 
lla grandeza mal manejada» (21). 

Apoyados en los ejemplos que aporta, podemos ver facil- 
mente la importancia que asigna al momento histdérico ex- 
trinseco mal o bien aprovechado. La conquista de América, 
por ejemplo, momento histdrico de importancia capital si 
los ha habido en la Historia espafiola, fue en el fondo perju- 
dicial para la economia nacional «a causa de las emigracio- 
nes que despoblaron a Espafia» (22). Es verdad que de 
América llegaban tesoros a raudales, los cuales podian ha- 
ber ayudado a sanear la economia espafiola; pero como, por 
otra parte, el momento politico espafiol en Europa, era de 
continuas guerras, Espana «derramo por ella (Europa) todo 
su erario con prodigalidad nunca vista; arruinando el co- 
mercio con esta prodigalidad por vernos posesores del oro 
y plata» (23). Result6 asi, que nuestro pais enriquecidé el 
resto de Europa «siendo nosotros el instrumento de la pros- 
peridad ajena» (24), y de la ruina propia. De este modo, un 
momento econdmico grandemente favorable, que no se supo 
oO no se pudo aprovechar por nuestro momento histérico po- 
litico, llev6 a la ruina a toda la nacion: «La grandeza de 
Carlos V puesta en manos de la infeliz politica de sus su- 
cesores convirtieron en un pais de miseria a la nacién 
mas opulenta y poderosa que ha existido desde la antigua 
Roma» (25). Fue también, segun la interpretacién de don 
Juan Pablo, una decision politica desacertada, dado el mo- 
mento histérico de la economia nacional, la expulsion de los 
moriscos y de los judios en cuyas manos estaba todo el 


(20) Discurso sobre la Historia, pag. 91. 
(21) Ibidem, pag. 103. 
(22) Ibidem, pag. 101. 
(23) Ibidem, pag. 93. 
(24) Ibidem, pag. 101. 
(25) Ibidem, pag. 94. 
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comercio y la agricultura de la Peninsula. Y se ve clara- 
mente que alude al momento historico extrinseco, porque 
compara nuestra situacién politico-econdmica con la fran- 
cesa cuando la expulsién de los hugonotes en tiempos de. 
Luis XIV: «Se necesita desentrahar bien el estado de la 
Monarquia en tiempos de Felipe II, examinar si el reino 
de éste podia sufrir sin dafio la emigracién como el de 
Luis XIV; si eran mas peligrosos los hugonotes en Francia. 
que los moriscos en Espana: si la misma debilidad del Reino 
daba alas a los moriscos para llamar otra vez a las fuerzas 
de Africa o para turbar facilmente la seguridad interna o. 
bien si fue un puro efecto de religion mal entendida» (26). 

En este parrafo podemos ver reunidos en mutua inter- 
dependencia los momentos histéricos: religioso, econdmico: 
y politico. Todos estos momentos exigen atento examen 
«para ver las causas por las cuales se desplomo un imperio. 
que habiendo sido miserable cuando aparentaba mayor gran- 
deza, va siendo mas feliz cuando han quedado reducidas a. 
breve coto sus posesiones» (27). El momento econodmico de 
la dinastia austriaca pudo ser mejor, pero la politica que 
exigia el momento econdmico no estuvo a la altura de las 
circunstancias. Asi, una serie «de errores o fatalidades... 
empobrecieron y debilitaron en poco mas de un siglo a una 
naciOn que por sus victorias, por su valor, fortaleza y aun 
heroicidad de sus habitantes, por sus excelentes hombres. 
en paz y en guerra, por su dominio en regiones abundanti- 
simas de oro, plata y frutos exquisitos, y por lo atrevido de 
sus negociaciones y descubrimientos, prometia, no una du- 
racion igual a la de los antiguos imperios, pero si una 
prosperidad interna, continua, fija, permamente, fundada. 
en la posesion de los mayores tesoros del orbe, y en el va- 
lor y disposicién de sus sibditos para usar bien de ellos y 


(26) Discurso sobre la Historia, pag. 101. 
(27) Ibidem, pag. 104. 
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conservarlos» (28), si hubiera tenido cabezas rectoras a la 
altura del momento histérico que atravesaba (29). 

Es inttil hacer elucubraciones tedéricas acerca del influ- 
jo que un determinade momento histoérico puede tener en pro 
o en contra del progreso del curso de la Historia. Don Juan 
Pablo Forner lo ha explicado elocuentemente a base de ejem- 
ples concretos de nuestra Historia. En pro de la prosperidad 
de la nacion, el momento histérico aprovechado por la gran 
vision politica de Fernando el Catdlico, cuyo mas alto elogio 
lo ha hecho Forner con estas palabras: 


«Lo cierto es aue en el arte de reinar, si consiste este arte en 
hacer felices a los stbditos y respetable el poder, son pocos los 
Principes que le han igualado» (30). 


Y en contra de la prosperidad de la nacién, el momento 
econdmico excepcional de la dinastia austriaca, mal aprove- 
chado por los desaciertos de su politica. 


(28) Discurso sobre la Historia, pag. 104. 

(29) Ibidem, Ms. VI, fol. 126. Esta Ultima idea no se encuentra en 
el Discurso publicado por don Luis Villanueva. 

(30) Ibidem, pag. 86. 


CAPITULO XVII 


LEYES HISTORICAS 


La palabra «ley» es uno de tantos vocablos cuya multi- 
plicidad de significados da origen a no pocos confusionis- 
mos. Con el concepto de «ley» suelen ir intimamente uni- 
dos los conceptos de «necesidad» y «causalidad». Efectiva- 
mente, con el vocablo «ley» puede significarse la necesidad 
causal de lo tnico y peculiar; y también la necesidad de un 
imperativo o de un valor, es decir, dos conceptos que al 
igual que «ser necesario» (estar obligado a) y «deber» han 
de ser separados y distinguidos cuidadosamente (1). 

Cuando se emplea la palabra «ley» en el campo de la Fi- 
losofia de la Historia, tiene que hacerse en un sentido ne- 
cesariamente general «acerca de un acontecer real en su 
necesidad causal o una ley natural» (2). 


En cualquier concepcidn de la Historia, tanto si se trata 
de una concepcién materialista como de una concepcidn 
idealista, es de suma importancia el problema de las leyes 
por las que se rige. No faltan autores que llegan a proponer 
«leyes» historicas tan generales y de tanta trascendencia 
en la interpretacién de los acontecimientos hist6ricos, como 


(1) Rickert, H.: Introduccién a los problemas de la Historia, 
Buenos Aires, 1961, pag. 96. 
(2) Ibidem, pag. 97. 
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la que puede tener, verbigracia, la ley de la gravitaciOn en 
la explicacién del cosmos. 

Partiendo del presupuesto de que materia y espiritu son 
manifestaciones de fuerzas unitarias, y basandose en el prin- 
cipio de causalidad, se pretende, a veces, encauzar el curso 
de la Historia entre los margenes de leyes universales y 
necesarias, mecanicistas en una palabra. En realidad, los 
tnicos consecuentes con sus principios basicos son los ma- 
terialistas, los cuales, al considerar el espiritu como una sim- 
ple funcién de la materia, no vacilan en afirmar que las 
fuerzas de la naturaleza, operantes de un modo mecanicista, 
producen el entero mundo de los fendédmenos, tanto fisicos. 
como psiquicos y, consiguientemente, también los llamados 
historicos. 

Ahora bien, del mismo modo que existen leyes univer- 
sales que presiden el mundo fisico, existen también leyes 
universales que regulan el mundo de la Historia y que, al 
estilo de las leyes fisicas permiten, no solo explicar, sino, in- 
cluso, predecir con precision matematica, los fenémenos o 
acontecimientos histdricos. 

Aunque don Juan Pablo Forner no se ocupa de la refu- 
tacion directa de esta teoria, como es natural, la rechaza. 
indirectamente al hacer neta distincidn, como ya hemos te- 
nido ocasién de ver, entre el determinismo de las leyes fi- 
sicas, que sdlo Dios puede derogar o suspender, y las leyes 
del «peculiar orden» del hombre, que estan bajo el dominio 
de la libertad humana: 


«Por si vive y se mueve: Multiplica 

sus obras voluntario, o las reprime, 

y él mismo a sus decretos las aplica. 

Arbitro de si propio, ora deprime 

su grande dignidad, o la levanta, 

segun la nota que en su obrar imprime. 

Guardar un orden debe y le quebranta. 

4Cuando el sol de su ecliptica desierta? 

gCuando dio muestras de sentir la planta?» (3). 


(3) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXIII, pag. 357. 
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En estos versos tenemos claramente distinguido el com- 
portamiento, con posibilidad de alteraciones, del hombre, y 
el comportamiento rigido, mecanico, sin posibilidad alguna 
de cambiarlo, del cosmos. Este se ve gobernado por leyes 
universales, invariables. El hombre, en cambio, aunque so- 
metido también a determinadas leyes, tiene la posibilidad 
de obedecerlas o de sustraerse a ellas. 


En logica consecuencia, para Forner, una concepcién me- 
canicista de la Historia seria un contrasentido. No obstante, 
tiene un texto en el Dictamen fiscal, que hemos aducido ya 
en parte a otro proposito, en el cual parece afirmar un des- 
arrollo mecanicista de los acontecimientos historicos: 


«Pero en la serie de las cosas humanas hay acontecimien- 
tos que se vienen ellos por si con fatalidad irremediable porque 
las causas ciertas producen efectos ciertos, dada tal prepara- 
ciédn en el orden de las cosas, los efectos envueltos en ellas se 
desplegaran infaliblemente, bien asi como de la semilla se 
despliega la planta, crece y sube a su natural corpulencia» (4). 


Evidentemente, este texto no se interpretaria correcta- 
mente si se desconecta de todos aquellos textos en los que 
de un modo claro y abierto afirma la libertad humana. Aca- 
bamos de citar precisamente un texto en el que afirma que 
el hombre es «arbitro de si propio, ora deprime su dignidad 
o la levanta, seguin la nota que en su obrar imprime» (5). 
Por tanto, ese texto del Dictamen fiscal, que a primera vis- 
ta presenta un marcado color mecanicista, no se puede en- 
tender en el sentido de que Forner afirme que en la vida y 
actividad humana existen acontecimientos que escapan al 
control de la libertad humana. Esa «fatalidad irremediable» 
hay que entenderla en el contexto en que otras veces le he- 
mos visto emplear la palabra «fatalidad», que equivaldria a 
aquella interpretacién que de la misma daba Luis Cabrera 


(4) Dictamen fiscal, § XXX. 
(5) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 357. 
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de Cérdoba cuando define como «fatal suceso», «al que 
medios grandes no impidieron» (6). 


Leyes causales y leyes empiricas 


Para entender perfectamente ese parrafito forneriano 
sera preciso recurrir a lo que hoy llamamos leyes causales 
y leyes emptiricas. A las leyes causales les cuadra bien el 
nombre de «ley» porque explican los acontecimientos me- 
diante la conexién de causa a efecto. A lo que se quiere in- 
dicar con el nombre de leyes empiricas le cuadraria mejor el 
nombre de reglas o jwicios, pues nos dan, mas bien, la des- 
cripcién, adquirida mediante la experiencia, del aconteci- 
miento, sin que se llegue nunca a determinar una regulari- 
dad infalible en la conexién de causa a efecto. Creemos que 
el texto forneriano no debe entenderse en el sentido de 
leyes causales, es decir, como normas constantes e inflexi- 
bles, necesarias y universales. Sdlo los acontecimientos cds- 
micos naturales estan sometidos a tales leyes. La Historia, 
que es producto o resultado de la actividad humana libre, 
no puede estar sujeta a una tal rigidez o necesidad. 


Al tratar de las fwerzas ciégas de la Historia pusimos de 
relieve su influencia en el curso de la Historia; pero tnica- 
mente en cuanto condicionantes exteriores de la actividad 
humana. Por lo mismo, aunque esos condicionantes de la 
actividad humana estén sometidos a leyes de caracter cons- 
tante, no pueden considerarse como leyes histéricas, porque 
los efectos derivados de ellas no son fruto exclusivo suyo, 
sino del hombre, y de ellas en cuanto ejercen un influjo so- 
bre el hombre, pero este influjo sera siempre algo secunda- 
rio en el resultado final. 

Es cierto que existen algunas leyes causales psicolégi- 
cas en algin modo universales porque estan fundadas en la 


(6) CABRERA DE CorposBA, L.: De la Historia, para escribirla y en- 
tenderla, Madrid, 1949, pag. 145. 
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relativa identidad de sentir, de querer y de pensar de los 
hombres. Pero de esta relativa identidad no se sigue tampo- 
co que los fendmenos histéricos se deriven de esas leyes cau- 
sales psicoldgicas de un modo mecanicista, como pueden 
derivarse los fenomenos fisicos de las leyes naturales. A lo 
sumo, en abstracto, la ley causal psicolodgica se podria redu- 
cir, en algunas formas y procesos, a una ley psicofisica; 
sobre todo por lo que se refiere a ciertas necesidades gene- 
rales o a ciertas propiedades sociales. Pero, en Ultimo tér- 
mino, seran siempre leyes universales de un contenido y 
causalidad excesivamente pobre y de un valor muy reducido 
en la interpretacién de la Historia. Ni siquiera los fendme- 
nos colectivos, de masa, que son repeticiones de una misma 
actividad encontrarian explicacién suficiente mediante tales 
leyes psicofisicas. 

Mientras se quiera poner a salvo la libertad humana, 
tanto individual como colectivamente, el hombre podra reac- 
cionar contra las impresiones exteriores, que lo solicitan a 
comportarse de un determinado modo. Esta diversidad de 
reacciones determina la diversidad de las manifestaciones 
humanas y, por tanto, la imposibilidad de encuadrarlas en 
leyes de caracter necesario y universal. 

Creemos, en resumen, que no se puede interpretar el tex- 
to forneriano a que nos estamos refiriendo, en el sentido de 
una evoluciOn mecanicista de la Historia, ni siquiera en su 
forma mas moderada. Estaria en abierta contradiccién con 
su constante y reiterada afirmacion del libre arbitrio. Es 
cierto que en Historia, como en todos los demas campos de 
la causalidad, «causas ciertas producen efectos ciertos» (7): 
ley de concatenacion. Pero hay que entender esas causas 
ciertas en el sentido indicado. En Historia no puede haber 
nunca, @ priori, causas ciertas, porque mientras esté de por 
medio la libertad humana, corre un riesgo notable toda hu- 
mana certidumbre en la previsi6n del comportamiento hu- 
mano. Ademas, en Historia, nunca se repiten ni las causas ni 


(7) Dictamen fiscal, § XXX, 
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los efectos. Esa certidwmbre y esa repeticién son algo siem- 
pre muy relativo y contingente: ley de la imprevision his- 
torica. 


Leyes histéricas en sentido amplio 


Cuando se habla de «leyes histéricas», hay que entender 
la palabra en un sentido muy amplio. Porque si, por una 
parte, la Historia no puede encuadrarse en el marco de 
unas leyes fisicas, rigidas, inflexibles, también es cierto, por 
otra parte, que el mismo modo de ser de las causas o fac- 
tores que influyen en el curso de la Historia nos garantiza 
que ésta no puede ser una sucesién de hechos sin conexién 
alguna. Si es cierto que la causalidad psicofisica, por su mis- 
ma naturaleza, no puede admitir una rigidez fisico-mecani- 
cista, no es menos cierto que tampoco produce efectos en- 
teramente arbitrarios. Desde esta perspectiva es como se 
pueden entender las palabras de Forner: «... dada tal pre- 
paracion en el orden de las cosas, los efectos envueltos en 
ellas se desplegaran infaliblemente» (8). Porque, aunque 
existen en los hombres profundas diferencias y diversos mo- 
dos de comportarse, sin embargo, las facultades psicoldgi- 
cas—fundamentalmente idénticas en todos los hombres— 
presentan una cierta homogeneidad de aspiraciones y de com- 
portamiento, de modo que en circunstancias analogas se 
seguira un comportamiento analogo. Y, por consiguiente, 
en muchas ocasiones se podra prever una discreta analogia 
de efectos o acontecimientos. Ademas, los acontecimientos 
humanos presentan, de suyo, una cierta continuidad, que se 
refuerza por los impulsos sociales y por ciertas exigencias de 
la humanidad misma. Se puede decir, por tanto, que el cur- 
so de la Historia lejos de ofrecer excesivos contrastes, pre- 
senta un gradual y racional desarrollo que, a posteriori, 
puede proyectarse en ciertas formulas descriptivas que, en 
sentido lato, pueden llamarse leyes histdéricas. 


(8) Dictamen fiscal, § XXX. 
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La interpretaciOn que hemos dado a ese texto forneria- 
no, que contrasta no poco con su categérica afirmacién de 
la libertad humana, se basa—es preciso reconocerlo—mas 
en el espiriiu, en el contexto de su modo de pensar, que en 
textos comparativos que no existen; no hemos encontrado 
en sus obras texto alguno en que pudiera matizar la cru- 
deza de esas expresiones. La interpretacién que hemos dado 
creemos que se confirma con el analisis de algunos axiomas 
fornerianos, que en terminologia actual, pero sin olvidar lo 
anteriormente dicho, podriamos calificar, sin mas, de leyes 
historicas. 


Ley de la alternancia o ley pendular 


La Ley historica de los «Corsi e ricorsi» que ha hecho 
célebre a J. B. Vico no le era enteramente desconocida a 
Forner, aunque estamos casi seguros que no lleg6 a conocer 
la Scienza Nuowa, en la que Vico expone su teoria. No hemos 
encontrado en toda la produccién forneriana el mas leve ves- 
tigio de la lectura de Vico. Ni siquiera en los Papeles de 
Grinda, que recogen gran parte de la lectura de don Juan 
Pablo, hemos hallado la menor referencia a este pionero de 
la Filosofia de la Historia, que es Juan Bautista Vico. Pero 
no hay que extraharse mucho de esta ausencia, porque 
practicamente Vico no fue descubierto hasta el siglo xix. De 
todos los tratadistas de Historia del siglo xvi espanol el 
unico que conoce a Vico es Campomanes; ni siquiera los je- 
suitas espanoles exiliados en Italia lo citan (9). 


En realidad Forner no formula tedricamente la ley de los 
Corsi e ricorsi, pero existe un parrafo en las Hxequias de la 
Lengua castellana que nos recuerda esa ley vichiana. No he 
sido el primero en advertirlo. Sorrento, como buen italiano 


(9) SANCHEZ DIANA, J.: «Ideas espafiolas sobre la ciencia de la 
Historia en el siglo XVIII», Theoria, nims. 7-8 (1954), pag. 52. Cita: 
CAMPOMANES: IJlustraciones al periplo de Hannon, Madrid, 1756, pa- 
gina 33. 
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celoso de las glorias patrias, se habia percatado ya de ello: 
«Hay en las ideas fornerianas, de vez en cuando, algunos 
vislumbres de la visién vichiana de la Historia» (10). Pero 
Sorrento no cita testimonio alguno de las obras de Forner. 
Creemos que Sorrento tendria muy presente este parrafo de 
las Exequias de la Lengua castellana, que ya hemos citado, 
en parte, anteriormente: 


«La novedad, que lo mejora todo y lo corrompe todo, ca- 
pitaneando tropas de gentes frivolas y superficiales, destruye 
por si misma las Lenguas, las Ciencias y las Artes, después 
de haberlas perfeccionado; porque como el mayor ntmero se 
deja conducir mds del deleite que de la raz6n, siéndole agrada- 
ble todo lo nuevo, por la misma causa que sacude la barbarie 
antigua y se entrega ansioso a la sabiduria nueva, se entrega 
también a la barbarie nueva, abandonando la sabiduria anti- 
gua, que le es ya empalagosa. 

Alternativamente se suceden asi el buen gusto y la extrava- 
gancia, la ciencia culta y el barbaro charlatanismo» (11). 


Forner formula este axioma basandose en el estudio del 
pasado y en la misma psicologia humana. En general los 
hombres se cansan, se hastian de lo viejo y aspiran a lo 
nuevo. Se reacciona contra todo lo anterior, por el afan 
innato de novedad, y se opone al orden de cosas vigentes un 
orden completamente nuevo. Pero esto no se explica tnica- 
mente por el afan de novedad, por una volubilidad del hom- 
bre, sino por la misma evolucién natural de las cosas, que 
envejecen en el decurso del tiempo y ya no son aptas para 
solucionar todos los problemas y responder a todas las exi- 
gencias de una época nueva. También esta época nueva enve- 
jecera a su vez y dara origen al fastidio y a la antipatia en 
las generaciones futuras. 

Esta ley pendular o esta «alternativa sucesién del buen 
gusto y de la extravagancia», no puede emplearse—como 
tampoco ninguna otra ley hist6rica—para predecir o prede- 


(10) SORRENTO, L.: Francia e Spagna..,, pag. 236. 
(11) Hxequias, pags. 77-78. 
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terminar el futuro. Ni siquiera combinando esta ley con la 
ley de la reaccién. Pero ayuda no poco a la comprensién del 
pasado y hace precabidos para el futuro. Basados en la ley 
de la reaccién se puede afirmar que cuanto mayor es la suma 
de errores y mas tenaz la resistencia del orden de cosas vi- 
gente, tanto mas violenta y radical sera la reaccién. Pero no 
se ha de caer en las exageraciones de un Macaulay, el cual 
ha llegado a equiparar la ley historica de la reaccién a la ley 
dinamica hidraulica. Pues la ley de la reaccién no siempre se 
cumple en la Historia, no teniendo lugar en estos casos la 
recurrencia de los cursos. Y lo que es atin mas frecuente. 
las reacciones no se verifican siempre con la misma igual- 
dad de tiempo y de modo. Jamas presentaran una igualdad 
o identidad perfecta. 


Quiza en esta «alternativa sucesiOn del buen gusto y de 
la extravagancia» de que habla Forner se pudiera encontrar 
una analogia mas pronunciada con los «eones» o «constan- 
tes» de Eugenio d’Ors, que con los Corsi e ricorsi de Vico. 
No creemos que Eugenio d’Ors se haya inspirado en estas 
ideas un tanto vagas y confusas de Forner, pero una cierta 
semejanza si existe (12). 


Una ley biolégica aplicada a la Historia 


Mucho antes que Spengler, habia ya equiparado Forner 
las culturas, las instituciones y la Ciencia misma a un orga- 
nismo viviente: «Todo en este mundo empieza, crece, llega 
a la sazén y después se debilita, cae y perecé» (13). Esta ley, 
ya lo vimos anteriormente, se ha cumplido segin Forner, 
en nuestra misma Historiografia (14). 

Don Juan Pablo Forner es el primero, que sepamos, en 


(12) Cfr. una buena sintesis de las ideas d’orsianas en RoJo, E., 
La ciencia de la cultura, Barcelona, 1963; DIAZ DE CERIO, F., «Vuelve 
E. d’Ors», Pensamiento, 20 (1964), pags. 449-476. 

(13) Discurso sobre la Historia, pag. 42. 

(14) Ibidem. 
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establecer, de un modo abierto, la comparacion entre la His- 
toria y los seres vivientes; es decir, es el primero en someter 
el curso de la Historia, en sus diversas manifestaciones, a 
leyes biolégicas. Esta concepcién naturalistica o biologica, que 
hizo célebre a Oswald Spengler, la tenemos clara y explici- 
tamente expresada por Forner en el siglo xvm. Evidente- 
mente, no es del todo igual la idea envuelta en esas expresio- 
nes fornerianas a las ideas spenglerianas, pues mientras 
Spengler lleva la comparacién hasta las tltimas conse- 
cuencias de la identidad entre las leyes biologicas que rigen 
los organismos vivientes y las que rigen la vida de las cul- 
turas (15), en don Juan Pablo esta identidad no puede ser 
perfecta en todos sus aspectos. 

Todos los que, desde Comte, pasando por Spengler, hasta 
los ultimos darwinianos, pretenden explicar el curso de la 
Historia mediante leyes biolégicas, chocan—no puede ser 
de otro modo—con una duplicidad de causas: fisicas y psi- 
quicas. La Historia no puede desarrollarse como un orga- 
nismo bioquimico, porque no existe para las culturas, socie- 
dades, instituciones, etc., una intrinseca necesidad de nacer, 
crecer, envejecer y morir, como para los organismos vivien- 
tes. Las fases de la vida de las culturas y de los pueblos no 
se suceden gradualmente como las de la vida de un individuo. 
Es mas, en un pueblo o cultura pueden darse a la vez el es- 
plendor y la decadencia en diferentes campos: Forner ve 
cumplido esto en la sociedad espafiola del XVI-xvII que vivid 
un gran esplendor en lo cultural y una casi decadencia en 
lo politico (16). Y no es imposible que suceda en los pueblos 
—lo que es imposible en los individuos—que después de una 
decadencia o vejez se retorne a un gran florecimiento, a 
una plena juventud. También lo confirma con el caso de Es- 
pana que estaba a punto de agonizar con los tltimos Aus- 
trias y ha rejuvenecido con los Borbones (17). 


(15) SPENGLER, O.: Decadencia de Occidente, Madrid, 1933. 
(16) Discurso sobre la Historia, pag. 104. 
(17) Ibidem. 
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Si esta ley bioldgica es despojada del matiz mecanicista 
—matiz que evidentemente no tiene en el pensamiento for- 
neriano, por las razones apuntadas anteriormente—y se toma 
como una analogia mas que como una identidad entre la vida 
de los pueblos, de las culturas e instituciones y de los orga- 
nismos vivientes en general, no hay duda que puede ser de 
gran utilidad en la explicacion e interpretacién del curso de 
la Historia. La experiencia nos atestigua que los pueblos, 
las civilizaciones, después de haber alcanzado un grado mas 
o menos elevado de grandeza, decaen y perecen. Las cultu- 
ras, los imperios, han pasado todos por un periodo de for- 
macion (infancia), de florecimiento (juventud-madurez) y, 
finalmente, por un periodo de decadencia, mas o menos lar- 
go, hasta extinguirse enteramente (vejez y muerte). Pero 
seria absurdo querer atribuir un periodo fijo de tiempo a 
cada una de estas etapas de la vida de las instituciones o de 
los pueblos. Estas fases o etapas son absolutamente irregu- 
lares. Por consiguiente, tampoco en este caso se puede ha- 
blar de una ley historica propiamente dicha porque le falta 
la constancia y la universalidad. 

Don Juan Pablo tiene algunos otros axiomas, no tan uni- 
versales y categéricos como estos que hemos estudiado, pero 
que también pueden considerarse, en cierto modo, como le- 
yes historicas. Por ejemplo la conexién que establece entre 
decadencia de la Religion y decadencia de los Estados, co- 
rrupcién de costumbres y decadencia de la sociedad, etcé- 
tera (18). 

Aunque el hombre es libre, hay que afirmar, no obstante, 
que en su modo de proceder existe siempre una cierta re- 
gularidad. El hombre se rige, en su comportamiento, por le- 
yes psicolégicas. Ahora bien, siendo estas leyes fundamen- 
talmente idénticas en todos los hombres, si existe, por otra 
parte, alguna analogia en el ambiente fisico o moral, y en el 
momento histérico, es logico que en la mayoria de los casos 
se produzca una fuerte semejanza en el modo de compor- 


(18) Preéeservativo pag. XXX. 
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tarse de los hombres. Por consiguiente, no es dificil encon- 
trar en las diversas fases del desarrollo del curso de la His- 
toria algunas repeticiones que den lugar a la formulacion 
de ciertas leyes histéricas. Pero no se ha de olvidar nunca 
que cabe la posibilidad de que el hombre se comporte diver- 
samente. Y esto es suficiente para quitar toda rigidez, toda 
apariencia mecanicista al curso de la Historia. Es licito lla- 
mar leyes historicas a estas repéticiones. Pero Forner las 
propone simplemente como principios generales. Y es de ala- 
bar por no insistir demasiado en considerarlas como leyes. 


540 


CAPITULO XVIII 


Lo SOBRENATURAL Y LA HISTORIA 


I.—La intervencién de Dios en la Historia 


Uno de los aspectos mas caracteristicos de la filosofia 
de la Ilustracion fue eliminar hasta la mas minima aparien- 
cia la intervencion de lo sobrenatural en la vida de los hom- 
‘bres. Habia que prescindir de toda causalidad que sobrepa- 
sase los limites de la naturaleza. En realidad la Ilustracion 
no negaba la existencia de Dios. El siglo XvIiiI no es ateo, es 
-deista. Los ilustrados negaban la Religién Revelada, pero 
no querian que el cielo estuviera vacio (1). El deismo no 
destruia a Dios, pero estaba en camino de destruirlo: «Un 
deista, decia Bonald, es un hombre que no ha tenido aun 
‘tiempo de hacerse ateo» (2). Como dice P. Hazard, los ilus- 
‘trados reforman a Dios, «ya no se quieren sus cdleras, sus 
venganzas, ni siquiera sus intervenciones en el curso de las 
cosas humanas» (3). 

La exclusi6n de una causalidad sobrenatural en la His- 
‘toria puede entenderse de dos modos: 


— 


(1) HAZARD, P.: La crisis de la conciencia..., pag. 224. 
(2) Citado por P. HAZARD, ibidem. 
(3) Ibidem, pag. 222. 
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1. Ontolégicamente. 
2. Metodologicamente. 


Evidentemente, la Filosofia ilustrada negaba la presencia. 
de Dios en el curso de los acontecimientos humanos de los. 
dos modos. Vamos a ver cémo Forner, sin ocuparse direc- 
tamente de ello, dara una tajante respuesta negativa a los 
filésofos ilustrados, afirmando rotundamente la intervencion. 
de Dios en la Historia, aunque excluya, en principio, por ra- 
zones de metodologia, toda manifestacion sobrenatural en. 
la redaccion de la Historia. 


1. La intervencién de Dios en la Historia 


Forner la afirma categéricamente. Ya le hemos visto 
afirmar anteriormente que quien niega la Providencia, nie-. 
ga, por el mismo hecho, la existencia misma de Dios: «Si 
Dios no vela por las cosas, dejandolas correr, ;qué necesi- 
dad hay de confesar la existencia de Dios?» (4). 

Los caminos que la Providencia puede seguir en su in- 
tervenciOn en los acontecimientos humanos se reducen a. 
dos: 


a) Camino inmediato o directo. 
b) Camino médiato o indirecto. 


Habra una intervencién inmediata o directa de Dios en 
la Historia cuando imprima a los acontecimientos humanos. 
una direccién diversa de aquella que habrian tenido en fuer- 
za de los factores ordinarios de la Historia 0, sin cambiar: 
de direccién el curso de la Historia, lo acelera o lo retrasa 
tan ostensiblemente que no pueda explicarse el adelanto o 
retroceso en virtud de causas naturales. Habra, en cambio, 
una intervencion mediata o indirecta de la Providencia,. 
cuando se valga de las causas segundas conforme a la pro- 
pia naturaleza de cada una, para conseguir sus fines. 


(4) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 1. 
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El primer camino es excepcional, se sale de los limites del 
curso normal de los factores de la Historia; el segundo, en 
cambio, es ordinario. 


a) Camino mediato o indirecto 


Forner admite la intervencidn directa de Dios en los 
asuntos de los hombres. En la nota preliminar al quinto de 
los Discursos filoséficos sobre el hombre escribe: «Sistema 
del hombre y leyes que debe observar segtun los designios 
de la Providencia, que atiende a las necesidades huma- 
nas» (5). La Providencia o intervencién ordinaria de Dios 
en los acontecimientos humanos tiene unas leyes determina- 
das porque «el sabio... conoce las leyes con que la Providen- 
cia gobierna y mantiene el mundo» (6). El sabio conoce tam- 
bién que hay ieyes en el modo de proceder de la Providen- 
cia que son inasequibles a la humana inteligencia, pues en 
otros pasajes de los Discursos filosdficos afirma que la Pro- 
videncia no puede ser plenamente conocida por la razon (7). 

La intervencién ordinaria de la Providencia en los acon- 
tecimientos humanos no hace ruido, es silenciosa, pero no 
por eso menos eficaz: 


«En el silencio de tu paso llevas 
tras ti los entes que a tu arbitrio riges, 
destruyes y renuevas» (8). 


Forner habla con frecuencia de «fatalidades» y de «ca- 
sualidad» (9), pero no hemos de entender estas palabras 
como si hubiera algo capaz de escaparse al control de Dios, 
porque la Providencia «esta en todo el orbe y lo rige y lo re- 
crea» (10), es «dueno de los hombres y los mundos» (11), 


(5) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 370. 
(6) Hxequias, pag. 168. 

(7) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 371. 
(8) Ibidem. 

(9) Hxequias, pag. 168. 

(10) Discursos filosdéficos, BAH, tomo LXIII, pag. 372. 
(11) Ibidem, pag. 356. 
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«desde el simple gusano hasta el angel que canta tus loores... 
te obedecen» (12). 

La presencia misma del mal en el mundo esta sujeta a 
la Providencia. El mal fisico no es algo necesario en el 
mundo. Forner refuta explicitamente el optimismo de Leib- 
niz, que «quiso curar los sofismas de Bayle en cuanto al 
origen del mal; y degradé la Omnipotencia de Dios, enca- 
denandola en un fatalismo poco diverso del de los estoi- 
cos» (13). No esta de acuerdo con el axioma de Leibniz, se- 
gin el cual «Dios debié crear y elegir el mas perfecto de 
los mundos» (14). También el mal moral cae bajo el dominio 
de la Providencia. Si existe el mal moral, es porque Dios lo 
permite y porque sabe sacar de él algun bien: «Los sofistas 
no conocen que impugnan a la Providencia porque ella mis- 
ma lo permite» (15): 


«Y miseros no advierten 
que su labio 
sirve a tu disponer aun en tu agravio» (16). 


Todos los males estan permitidos por Dios. Es inttil 
que busquemos una solucién racional al porqué de la pre- 
sencia del mal en el mundo y en la vida de los hombres. Hay 
que renunciar a comprender. La tunica actitud posible es 
humillarse ante los designios de la Providencia (17). Y pues- 
to que la comprension racional de la presencia del mal en 
el mundo es imposible (18), se puede deducir que semejan- 
te conocimiento no es de absoluta necesidad para el hombre, 
porque las cosas que debemos saber, Dios nos las ha hecho 
facilmente asequibles: «La Providencia ha hecho faciles de 
saber las cosas que debemos saber» (19): 


(12) Discursos filoséficos, pag. 371. 

(13) Ilustraciones a los «Discursos filoséficos», pag. 246. 

(14) Ibidem. 

(15) Discursos filoséficos, BABE, tomo LXIII, pag. 371, nota 5. 
(16) Ibidem, pag. 371. 

(17) Didlogo entre don Silvestre..., Ms. V, fol. 196. 

(18) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 358, nota 9. 
(19) Ibidem, pag. 357, nota 8. 
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«Lo que debe saber no lo ha ocultado 
del stbdito mortal la Providencia, 
ni a su especulacién junt6 el cuidado» (20). 


La Providencia no se ocupa tnicamente de los hombres 
en particular; también tiene cuidado de las sociedades civi- 
les. Dios tiene particular cuidado en la eleccién de los go- 
bernantes (21). Dios cuida de la Humanidad toda. La Hu- 
manidad es una maquina prodigiosa con mil complicados 
mecanismos. Y la Providencia es «el alma de esta maquina 
prodigiosa. Su poder la mueve; su sabiduria concerté la ar- 
monia de sus movimientos; su bondad la conserva siempre 
igual, permanente e invariable» (22). Esta permanencia e 
invariabilidad no se refieren a la inmovilidad en el progre- 
so y conocimientos cientificos, que admite, como hemos 
visto en otra parte, sino a la invariabilidad en la tendencia 
del hombre a vivir en sociedad. 

Este modo de gobernar no se sale de los limites ordina- 
rios, en perfecta conexiOn con las causas segundas. 


b) Camino inmediato o directo 


La intervencion extraordinaria de Dios en la Historia, o 
al menos su posibilidad, esta claramente afirmada en varios 
pasajes de sus obras. 

Dios ha dado leyes a todos y a cada uno de los seres que 
componen el universo; a cada uno las suyas, segun su propio 
modo de ser: 


«Docta la mano del Creador eterno 
separ6é sus creaturas, sefialando 

en cada especie un singular caracter; 
leyes distintas en distintos entes 
mueven el orbe...» (23). 


(20) Discursos filosdficos, pag. 357. 

(21) Discurso sobre la Historia, Ms. VI, fol. 126, Este pasaje no 
esta en el Discurso publicado por don L, Villanueva. 

(22) Preservativo, pags. 126-127. 

(23) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 367. 
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A los elementos naturales los doté de leyes inviolables: 


«Dot6 el Creador a la materia ruda 
de leyes inviolables»... (24). 


Y también al hombre dio sus leyes peculiares: 


«Sin duda al hombre los preceptos ligan 
de un orden peculiar» (25). 


Pero al hombre lo doté de libertad. De este modo puede 
ser fiel a las leyes de su orden peculiar; pero puede, al con- 
trario de los elementos naturales, quebrantarlas. Y en esto 
consiste precisamente su grandeza y dignidad (26). 

Ahora bien, la Providencia puede intervenir de un modo 
excepcional, extraordinario, en la marcha de los aconte- 
cimientos cuando deroga las leyes del «orden peculiar» de un 
determinado ser. Que Dios pueda derogar esas leyes, For- 
ner lo admite, sin mas. Aunque hay también que distinguir: 
Dios, en absoluto, podria privar también al hombre de su 
libertad, pero no lo hace. Pero el hombre esta tan depen- 
diente de Dios en todo, que hasta el ser que tiene puede 
Dios quitarle: 


«Este ser le debemos que pudiera 
negarnos reduciendo nuestra esencia 
a no parecer nunca entre las cosas» (27). 


Las leyes del cosmos sélo Dios puede alterarlas: «La 
cadena de los entes creados... tiene... un progreso inmuda- 
ble, definido, que alterar puede sdélo el que lo ordena» (28). 

Tanto en la intervencién ordinaria como en la extraor- 
dinaria, es la Providencia realmente quien dirige los acon- 
tecimientos humanos. Pero el determinar en cada caso con- 
creto el camino seguido por Dios es empresa dificil. Habria 

(24) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 367. 

(25) Ibidem, pag. 368. 

(26) Ibidem, pag. 358. 


(27) Ibidem, pag. 359. 
(28) Ibidem, pag. 357. 
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que examinar muy cuidadosamente cada caso o serie de ca- 
sos encadenados. Si nos encontramos en presencia de acon- 
tecimientos que sobrepasan las posibilidades de la eficencia 
de las causas creadas, hay que concluir que se trata de una 
intervenciOn extraordinaria de Dios. Pero es preciso ase- 
gurarse de que las causas segundas son absolutamente in- 
capaces de realizar un tal efecto. 

Forner rechaza como absurdos los sistemas materialis- 
ta y panteista, segin los cuales Dios seria sinédnimo de na- 
turaleza: 


«La deidad que el universo mueve 
es el mismo universo, transformada 
la materia en figuras diferentes» (29). 


Una tal concepcién de la Divinidad es sencillamente ab- 
surda. Dios no puede identificarse ni ser parte del cosmos. 
Dios habita en el cosmos, pero en cuanto que lo ha creado 
y lo conserva en su ser: 


«Del inconstante mar quien se avecina 

a las rojas entrafias del Oriente, 

no es parte de la nave en que camina, 

por mas que el cefio de las olas siente. 

Tal habita presente 

(si es licito del Ente Soberano 

a la de un triste humano 

trasladar la existencia) en todo el orbe 

el Sefior que le rige y le recrea 

sin que miembro del orbe o parte sea» (30). 


En una concepcién materialista o panteista, una inter- 
vencién extraordinaria de Dios en el cosmos es simplemente 
absurda, por la sencilla razdn de que al ser Dios la natura- 
leza misma, no puede existir fuerza capaz de alterar su ar- 


monia. 
Pero Forner que defiende, como cristiano, una filosofia 


(29) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 360. 
(30) Ibidem, pag. 372. 
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teista de la Personalidad de Dios, no puede menos de de- 
fender, como hemos visto ya, la posibilidad de una inter- 
vencién extraordinaria de Dios en el mundo fisico o moral, 
a través de la derogacién o suspension de las leyes naturales, 
o—lo que es lo mismo—a través del milagro. 


2. La intervencién de Dios en la Historia 
y la Historiografia 


Si la intervencién de Dios en la Historia se ha demos- 
trado como posible, se sigue que a la hora de escribir la His- 
toria no hay que rechazar, a priori, tales intervenciones. 
Pero, por razones de método, tampoco es conveniente ser 
excesivamente crédulos. El historiador y el fil6sofo de la 
Historia no pueden olvidar esas posibilidades a la hora de 
la exposicion o de la explicacién de los acontecimientos. 
Pero el examen ha de ser aqui sobremanera atento y rigu- 
roso, para no atribuir a intervencién de Dios lo que puede 
encontrar una explicacién a través de causas segundas y, 
por el contrario, para no negar tampoco la posible interven- 
cidn de Dios, cuando los acontecimientos no encuentren ex- 
plicacién satisfactoria en las causas intramundanas. 


Desde un punto de vista metodologico el principio de la 
inmanencia es valido; es decir, mientras se pueda hay que 
explicar todo el curso de los acontecimientos hist6éricos a 
base de la exclusiva intervenciOn de las causas segundas. 
Porque este es el camino normal y ordinario de su des- 
arrollo. 


Esta es la actitud que refleja Forner cuando critica la ex- 
cesiva credulidad de los medievales y la facilidad con que 
en nuestra Historiografia se recurre a los hechos portento- 
sos y a las intervenciones especiales de Dios en nuestra His- 
toria: 


«Nuestros historiadores, especialmente cuando tratan de co- 
Sas sagradas, son abundantisimos en estas creencias y hablillas, 
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que lejos de contribuir al fomento de la Religién, la profanan 
y exponen a la irrisié6n de sus enemigos... El dafio no esta en 
que se escriban estos cuentos, porque traen también su utilidad, 
sino que los que los escriben los vendan por verdaderos» (31). 


Por lo mismo alaba la conducta de Mariana y de Ferre- 
ras, que siguen el principio metodoldogico contrario: 


«Mariana y Ferreras manifestaron en esta parte mucho 
juicio. Nada creen temerariamente; siempre refieren estas co- 
sas o reprobdandolas o con desconfianza» (382). 


En el siglo xvi culmina el proceso de secularizacion del 
concepto de Providencia, que habia sido iniciado en el Rena- 
cimiento con Maquiavelo. La Providencia de los enciclope- 
distas ilustrados es el progréso. «Los hombres del xXvIillI, 
como dice Sanchez Agesta, no confian ya sus obras a la Pro- 
videncia, ni se resignan a que la Historia siga el curso que 
aquélla le marca, sino que aspiran a regir los destinos his- 
toricos bajo la égida de la razon y a restituir la idea de un 
bien humano, dejado en la mano de Dios, por una felicidad 
terrenal realizada por las conquistas de la Ciencia y la di- 
fusion de las luces» (33). 


Contra esta secularizacion, y en pugna con los filésofos 
ilustrados, reafirma Forner, una vez mas, su fe en el «siem- 
pre duradero progreso» (34), pero sin renunciar, por eso, 4 
la fe en la Providencia: 


«La mano omnipotente que en si tiene 
de la gran trabaz6én el solo extremo, 
que sola rige con su poder supremo» (35). 


(31) Discurso sobre la Historia, pag, 122. La utilidad a que se 
refiere Forner es «el demostrar también el cardcter e instruccién de 
los pueblos». Ibidem. 

(32) Ibidem. 

(33) SANCHEZ AGESTA, J.: El pensamiento politico..., pag. 10. 

(34) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 372. 

(35) Ibidem. 
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Pues 


«... a un nudo reduce 
indisoluble, entero, 
el Creador las creaturas que produce» (36). 


Forner supo armonizar perfectamente la fe en el pro- 
greso y la fe en la Providencia, porque no son conceptos que 
se contradicen, sino todo lo contrario. En una concepcién 
providencialista de la vida y de la Historia, como la cristia- 
na, el hombre debe colaborar al desarrollo de la Historia con 
la parte de actividad, que lo constituye en colaborador de 
Dios, pues el mundo le ha sido entregado al hombre: 


«Para que por mi mano socorrido 
dilate mas y mas sus producciones» (37). 


Pero este cuidado del mundo ha de ser ordenado. Para 
que el hombre pueda ser colaborador de Dios en el desarro- 
llo de la Historia ha de tener, sobre todo, cuidado en con- 
servar su orden peculiar: 


«Al Sefior que las cosas cria y ata 
deja que las dirija. Ta a ti mismo: 
Sin ti, tu orden se tuerce o se desata» (38). 


é Quién, al leer este Ultimo verso de Forner, no trae a la 
memoria la célebre frase de San Agustin: «Dios que te cred 
a ti sin ti... no te salvara a ti sin ti...» (89). El hombre 
debe contribuir a la obra de su salvacién mediante el tra- 
bajo en este mundo. El mundo esta ahi. Dios se lo ha dado al 
hombre para que lo perfeccione y mediante esta colaboracién 
a la obra de Dios, se salve. Pero esto nos lleva a hablar del 
tema del sentido ultimo de la Historia. 


(36) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXTIII, pag. 372. 
(37) Ibidem, pag. 366. 

(38) Ibidem, pag. 357. 

(39) AGUSTIN, SAN: Confesiones, 1. X, c. XXI, n. 5. 
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II.—EI sentido de la Historia 


El problema del sentido de la Historia ha sido siempre 
uno de los temas favoritos de todas las concepciones filo- 
s6ficas de la Historia. Ni siquiera el naturalismo ha renun- 
ciado a dar una interpretaciOn del sentido de la Historia. La 
interpretacion del sentido de la Historia es un cometido que 
no puede ser abordado nada mas que por el filésofo o, mejor, 
por el historidlogo. Ni siquiera la ciencia histérica propia- 
mente tal puede hacerlo porque ésta se limita a representar 
el desenvolvimiento de los acontecimientos sdlo de un modo 
tedrico referido a valores (40). 


a) Esecatologia e Historia 


Todas las interpretaciones mas significantivas de la His- 
toria tienen un marcado caracter escatoldgico. Incluso la 
interpretaciOn materialista de la Historia coincide en esto 
con la concepcion cristiana de la Historia. En general, todas 
las filosofias distinguen diversas épocas en la Historia, la 
ultima de las cuales es la sintesis de todas las precedentes y 
resume todos sus valores. Es la época mesidnica que carac- 
teriza todas las interpretaciones de la Historia. 

En realidad hay que afirmar que esta conciencia mesid- 
nica radica en la misma naturaleza humana. Psicoldgica- 
mente es un deseo de compensacion por los sufrimientos ha- 
bidos a lo largo de la historia de cada uno. En el origen de 
la aspiracion mesianica por antonomasia, el Mesianismo bi- 
blico, estan los sufrimientos del pueblo hebreo. 

Pero jen qué relacién estan Escatologia e Historia? La 
Escatologia, esa era mesidnica, que todos los historidlogos 
consideran como meta de la Historia, ;hay que proyectarla 
mas alla de la Historia, o esta dentro de la Historia misma? 
Y si esta fuera de la Historia, mas alla de la Historia, ; qué 


(40) RickEeRT, H.: Introduccién a la Filosofia de la Historia, pa- 
gina 115. 
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relacién dice el curso de la Historia propiamente tal a esa 
época mesidnica o a esa meta ultrahistorica? 

3 Qué responde Forner a todos estos problemas? Su res- 
puesta es facil de deducir después de todo lo que le hemos 
oido acerca de los factores de la Historia. Si cada una de 
las acciones del hombre tiene una finalidad concreta; y Si 
los hombres, en tanto que seres sociables, tienen en comun 
el destino que han de conseguir con la mutua colaboracidn; 
y si la Providencia, no el acaso, es quien planifica y dirige 
en Ultima instancia, todos los acontecimientos, sera légico 
pensar que la Historia, considerada como expresién de un 
todo unitario, debe tener un sentido, debe tener una fina- 
lidad. ;Cual es este sentido o finalidad de la Historia? 


Podria darse una primera respuesta teniendo como base 
el examen del curso mismo de la Historia. Examinando los 
derroteros que ha seguido la Humanidad y examinando la 
direccién que lleva actualmente, se podria deducir el fin, 
el sentido de la Historia. Pero esta respuesta podria ser no 
enteramente valida, porque examinando la Historia se podra 
saber, de hecho, cual ha sido la orientacioOn que ha llevado 
y que lleva; pero con esto no sabremos atin si esa orienta- 
cidn es la que corresponde plenamente a la que realmente 
le pertenece. Ha podido suceder que la Humanidad, en 
cuanto sujeto de la Historia, se haya extraviado y haya per- 
dido la orientacién debida. Esto nos esta indicando que el 
sentido Ultimo de la Historia hay que valorarlo a través 
de criterios superiores a la Historia misma. 


b) El sentido trascendente de la Historia 


Partiendo de una concepcién cristiana de la Historia, 
como hemos visto que es la de Forner, el inico camino va- 
lido para determinar el verdadero sentido de la Historia 
sera indagar—en cuanto esto sea posible—en los planes de 
Dios. Sdlo asi podremos saber dénde debera desembocar el 
curso de los acontecimientos humanos. 


Dou 


Ahora bien, esta indagacién, esta busqueda se podra rea- 
lizar desde dos planos: 


— A través del estudio de la naturaleza misma de Dios, te- 
niendo como Utnica luz y guia la raz6n. 

— Seguir las trazas indicadas por Dios mismo a través de al-- 
guna Revelacién que El haya podido hacer a logs hombres. 


Forner admite la legitimidad de esta doble via. La ra- 
zon, a pesar de los extravios en que ha caido, puede indicar- 
nos algo, aunque esté siempre expuesta a equivocarse. 

El camino seguro, sin posibilidad de error, es atender a 
las manifestaciones que Dios mismo ha hecho a los hombres. 
La Revelacion de Dios nos aclarara todas las dificultades y 
nos iluminara plenamente sobre los designios de Dios acer- 
ca de la Humanidad y de su Historia. Puesto que Dios ha. 
creado el cosmos y el hombre, es preciso que les haya asig- 
nado alguna finalidad, que les haya impreso alguna orien- 
tacion, algtiin sentido, alguna meta que justifique su exis- 
tencia. 

Una vez que se haya descubierto esa finalidad de Dios. 
en la creaciOn y se conozca el fin ultrahistorico al que la 
Humanidad se encamina, habra elementos suficientes para. 
juzgar y entender el sentido verdadero de la Historia y para 
determinar cual deba ser el comportamiento legitimo de cada. 
individuo y cual el carril ideal por el que ha de caminar la. 
colectividad de los hombres. 

El primer hecho constatado por Forner al examinar el 
curso de la Historia es que la Humanidad no ha caminado 
por los cauces originariamente establecidos por Dios. El 
hombre se desviéd voluntariamente de su fin. Al cometer el 
primer pecado el hombre destruy6 el orden impreso en su 
naturaleza por Dios mismo: 


«jA cuanta confusién nos entregasteis 
cuando el orden primero abandonasteis!» (41). 


(41) Discursos filosdficos, BAE, tomo LXIII, pag. 373. 
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El curso de la Historia se ha entorpecido, se ha frustra- 
do en su marcha ascensional porque el hombre se ha em- 
pefiado en orientar su actividad y su conducta hacia un fin 
distinto del sefialado por Dios. Y asi, el fracaso no se hizo 
esperar: 


<«... En vano suda 

en conformar su estado 

con las leyes que el mundo determina 

el que no para el mundo fue creado» (42). 


Pero ;cual ha sido, en realidad, el fin, la intencién de 
Dios al crear al hombre? Este fin y esta intencion de Dios 
los conocera el hombre si se examina a si mismo: 


«4Pretendes sujetarte 

a la intencién de Dios? Entra en ti mismo: 
Abandona el abismo 

del orden exterior, y su belleza 

solamente admirando 

cumple tu peculiar naturaleza» (48). 


Ahora bien, este cumplir la «peculiar naturaleza» del 
hombre no encuentra su acabamiento en la tierra, porque 
aunque el hombre esta ligado, por su cuerpo a este mundo, 
no se agota en él; todo lo contrario, el ligarse enteramente 
a este mundo seria renunciar a la consecucién plena del fin 
de su peculiar naturaleza; si el hombre, no satisfecho, como 
dice Forner, con admirar la belleza de este mundo, se em- 
pehase en centrar en él sus aspiraciones, no conseguiria su 
verdadero fin, porque: 


«La material unién... le encarcela 
el suelto rapto a donde ardiente anhela» (44). 


Este «ardiente anhelo» del hombre no puede ser vano. 


(42) Discursos filoséficos, BAEK, tomo LXIII, pags. 372-3738. 
(43) Ibidem, pag. 373. 
(44) Ibidem, pag. 372. 
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‘Tiene realmente una meta en la que conseguira saciar todas 
sus aspiraciones: 


«... porque atento 

la perfeccién mas facilmente mantuviera 

de su orden singular, del santo cielo 

le indicé los secretos, e inclinado 

le form6 a que el desvelo 

de aspirar a la Patria en é1 mandara» (45). 


Hemos averiguado ya dos cosas: En primer lugar, que 
Dios cre6 el cosmos para el hombre, para que «admire su 
belleza». Pero en este <«admirar» va, naturalmente, incluido 
el uso de todo el cosmos; pero un uso conforme al «orden 
‘peculiar del hombre». Y, en segundo lugar, hemos consta- 
tado que el hombre no agota su destino en las cosas de este 
mundo. Al contrario, si se apega a las cosas de este mundo 
‘contra su orden peculiar, quiebra la marcha ascensional a su 
verdadero fin, renuncia, como dice Forner, «a que el desvelo 
de aspirar a la Patria en él mandara»... Por tanto, Dios ha 
asignado al hombre una finalidad ultrahistorica, su cumpli- 
miento no tendra lugar hasta después de haber dejado atras 
la Historia. 

Pero atin queda otra pregunta por responder. Admitido 
que los hombres tienen un destino mas alla de la Historia, 
sera feliz o desgraciado? Esto dependera del comporta- 
miento de cada uno durante el curso de la Historia; depende- 
ra de que cada uno haya querido o no realizar «el orden pe- 
-culiar de su naturaleza»: 


«Mérito es nuestra vida, 

o acusacién eterna: a este fin goza 

el hombre en cuanto abarca el universo, 
orden suyo y diverso, 

desatado del todo que lo cifie» (46). 


(45) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag. 373. 
(46) Ibidem, pag. 372. 
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La razon y la fe se aunan para proclamar la existencia. 
de una vida ultrahistorica, una vida celeste: 


«Si se nombra 

Dios aquella sustancia indefinible 

a quien aquellas cualidades cuadran 

Dios es el fin de la que en ti reside» (47). 


La conquista de la felicidad completa es imposible en. 
esta vida; pero, admitida la inmortalidad del alma, esa feli- 
cidad se hace asequible. Ahora bien, la inmortalidad del. 
alma se prueba racionalmente: 


«Mas alla pasa 
de la vida su fin; que exista es fuerza 
mas alla de la vida» (48). 


Porque «si muere el hombre cuando el cuerpo muere,. 
ipara qué la razon»? (49). 

Todos los hombres estan llamados a ese encuentro con_ 
Dios. La visién beatifica pondra término a la busqueda, a 
la tension de la mente y de la voluntad, a las aspiraciones, a. 
la lucha. 


c) El fin inmanente de la Historia 


Hemos dicho que la conquista de esa felicidad ultrahis-- 
torica se hace posible a través de la accién en el mundo. La 
diferencia entre el mundo terreno y el sobrenatural es sus- 
tancial, la distancia es ilimitada. Pero esto no excluye el que 
entre los dos exista una relacién causal intima. La vida ce- 
leste es, a un tiempo, gracia de Dios, regalo de Dios y pre-- 
mio de la vida terrena del hombre. De aqui se sigue que la. 
Historia ha de tener también un fin inmanente, a través de: 
cuya realizacién, conseguira el hombre el fin trascendente.. 

(47) Discursos filosdficos, BAH, tomo LXIII, pag. 370. 


(48) Ibidem. 
(49) Ibidem, pag. 366. 
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~Hn qué se ha de colocar este fin inmanente? Hay quien lo 
ha puesto en el trabajo, quien en el progreso y quien en los 
productos materiales de la cultura. Pero con estas respuestas 
no se hace nada mas que retrasar la solucién de la cuesti6n. 
Porque se podra ir preguntando atn por la finalidad del 
trabajo y del progreso y de la cultura... 

Para Forner la respuesta es facil: siendo la Humanidad 
el sujeto de la Historia, el fin inmanente de la Historia no 
puede ser diverso del fin de la Humanidad, el fin de la His- 
toria no puede residir en algo inferior a la Humanidad mis- 
ma. El fin inmanente de la Historia tiene que consistir en el 
cumplimiento de la naturaleza peculiar del hombre (50), en 
la consecucién de la mayor perfeccién posible del hombre, 
individual y colectivamente considerado. 

De aqui surge la obligacién que tiene el hombre de tra- 
bajar para construir un mundo mejor. El hombre debe vivir 
feliz, incluso en este mundo; y lo conseguira si sabe emplear 
bien los remedios que Dios le concedié para rehabilitar su 
naturaleza caida, a saber, la Religidn Revelada, la Ciencia y 
la Sociedad civil (51). Solamente a través del esfuerzo por 
perfeccionar este mundo—por perfeccionarse a si mismo— 
conseguira el fin trascendente. 

Forner tiene un texto en el que establece de un modo cla- 
risimo la intima conexidén existente entre la consecuciOn de 
los dos fines, el inmanente y el trascendente: 


«Como Dios nos cri6, no sélo para una existencia inmortal 
después de la destrucci6én de esta vida caduca, sino también para 
vivir y permanecer en este mundo visible... Su sabiduria unidé 
de tal modo estas dos existencias, que en unas solas leyes ci- 
menté6 nuestra felicidad mortal e inmortal» (52). 


Pero debido a que el hombre no vive individual ni colec- 
tivamente conforme a los principios ordenados por Dios ni 
en su naturaleza ni en los remedios que le dio para rehabili- 


(50) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXIII, pag, 373. 
(51) Ibidem, pag. 374. 
(52) Preservativo, pag. 4. 
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tarse, la felicidad en este mundo no se podra conseguir per- 
fectamente. Pero lo que importa realmente es conseguir la 
meta trascendente, aunque sea a costa de grandes sacrifi- 
cios. A través de las miserias de esta vida puede el hom- 
bre hacerse eternamente feliz (53): 


«Si llora, si solloza, 

si de males le aflige, combatida 

ver su parte caduca, deje el nombre: 
los padece cual bruto no cual hombre. 
jIgnorante! Constrifie 

su ser en breve limite, pegado 

al trabajo mortal que le acobarda, 
negado al bien eterno que le aguarda. 
;Oh!, ya desengafiado, 

de su gran dignidad el eminente 
término reconozca; y cuando solo 
procede en cuanto abrazan 

éste y el otro polo, 

no quebrante los prdévidos confines, 

y al circulo se abrevie de sus fines» (54). 


En estos versos soluciona Forner una dificultad que pue- 
de facilmente surgir acerca del cumplimiento individual y 
colectivo del fin de la Historia: si la Humanidad progresa. 
tan lentamente en el perfeccionamiento de la cultura, en el 
perfeccionamiento de si mismo, ;habra que concluir que so- 
lamente conseguiran plenamente el fin inmanente de la 
Historia las generaciones de los ultimos tiempos? ; Las ge- 
neraciones precedentes no habran sido nada mas que esca- 
lones por los que las tltimas generaciones escalaran defini- 
tivamente la cumbre de la Historia? 

De esos versos que acabamos de citar se deduce que para 
Forner el fin inmanente de la Historia tiene que cumplirse 
también en cada individuo y en cada generacién; de lo con- 
trario, se privaria a la mayor parte de la Humanidad del 
fin inmanente de la Historia. 


(53) Discursos filoséficos, BAE, tomo LXITI, pag. 372, nota 6. 
(54) Ibidem, pag. 372. 
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No se puede considerar a los antepasados como simples 
pioneros o precursores a quienes se les ha concedido la vida 
unicamente en funcion de facilitar el camino a las genera- 
ciones posteriores. Cada generaciOn ha de ver cumplido en 
si misma el fin inmanente de la Historia, su existencia ha 
de tener un fin en si misma, no independiente, claro esta, 
de las que le han de seguir, pero si con un acabamiento en 
si misma. Partiendo de esta reflexién pudo llegar Ranke a. 
la conclusién, plenamente valida, de que «cada generacién 
se encuentra a igual distancia de la eternidad». Y esta mis- 
ma idea la expresd Forner, a mi modo de ver, cuando dijo 
que la vida y actividad de los Papas, de los Emperadores y 
de las Reptblicas «se puede muy bien comparar... a una ca- 
dena labrada en circulo, en que todos los eslabones tienen 
una existencia particular, y penden, sin embargo, y partici- 
pan unos de otros» (55). 

El fin hist6rico inmanente de cada individuo, de cada 
generacion, no se esfuma en un lejano porvenir, sino que se 
tiene muy cercano, en toda su plenitud. Es el instante pre- 
sente el que esta sumergido en la eternidad. Esta idea la 
ha expresado magnificamente H. Butterfield con la siguien- 
te comparacion: 


«Si queremos encontrar una semejanza que nos ayude a 
comprender la Historia, tendriamos que compararla a una sin- 
fonia de Bethoven, cuyo significado principal no se ha reserva- 
do unicamente para el final. No se puede decir en verdad que 
el complejo de la sinfonia se haya creado en funci6én de una 
belleza que encuentre su plena expresién en el Ultimo compas. 
Y aunque el fin dependa, bajo un cierto aspecto, del todo, no 
obstante, cada momento de la sinfonia tiene en si su razén de 
ser, y cada nota en su particular contexto tiene tanto valor 
como cualquiera otra, y cada parte de un movimiento tiene un 
inmediato significado propio suyo, sin hablar de los movimien- 
tos mismos» (56). 


(55) Observaciones, Ms. I, § 2. ne 
(56) BUTTERFIELD, H.: Storia e Cristianessimo, Aiba, 1959, pagi- 


nas 101-102. 
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Es, ni mas ni menos, lo que indica el texto forneriano: 
«Que cada eslab6n de la cadena labrada en circulo tiene su 
existencia particular, su sentido particular, aunque pendan 
y participen unos de otros». Y esto recibe una explicacion 
mas exhaustiva atin al admitir, para cada individuo, un fin, 
el verdadero fin en funcién del cual esta el mismo fin inma- 
nente de toda la Historia, el fin ultraterreno que abraza y 
corona las aspiraciones de todos los individuos de todos los 
tiempos en la realizacién mas completa del peculiar orden 
de la naturaleza humana. La vida celeste es la que verdade- 
ramente lleva al hombre al cumplimiento de su naturaleza 
individual y socialmente considerada. 

Consiguientemente, la forma ideal que habria de asumir 
el mundo tendria que ser una tendencia real, efectiva, no 
sdlo de los individuos, sino también de las colectividades, 
hacia el fin ultrahistérico, pero a través del esfuerzo y tra- 
bajo continuo por la transformacién del mundo terreno. 
Y esta transformacién del mundo terreno tendria que com- 
prender todas las aspiraciones de la humanidad: todos los 
hombres tienen que colaborar, sintiéndose hermanos en Dios, 
para que de un modo proporcionado—no con igualdad ab- 
soluta—se asegure a cada uno de los miembros de esta gran 
familia, formada por todos los pueblos, la satisfaccién de 
todas las exigencias. Sdlo asi, como dice Forner, «habitaria 
la tierra una gran familia, dividida en diferentes ramas, si a 
la voluntad del Altisimo no sustituyeran los hombres los 
antojos frenéticos de su voluntad» (57). 

Para Forner la Historia es la posibilidad que Dios ofrece 
‘a los hombres para que ejerciten su libertad. La Historia 
‘es un interrogante divino al que cada hombre puede dar una 


respuesta positiva o negativa. Sera positiva y lograra su fin 
ultrahistérico si: 


«Constante en tu camino, 
al imperio obediente, 


(57) Preservativo, pag. 126. 
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al cielo reverente, 

de impiedad y de vicios 

exento; a los prescritos sacrificios 
del cielo y de la Patria no con lento 
paso acudiendo siempre»... (58). 


Sélo de este modo conseguira la felicidad que «el Creador 
hizo inseparable del cumplimiento de las leyes divinas» (59). 


(58) Discursos filoséficos, BAH, tomo LXIII, pag. 374. 
(59) Haequias, pag. 215. 
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CAPITULO XIX 


UNA INTERPRETACION PERSONALISTA 
DE LA HIsTorRIA 


Como sintesis de todo lo expuesto acerca de la concep- 
cion forneriana de la Historia se puede decir que es eminen- 
temente personalista. 

1. Empezando por la misma labor del historiador en la 
investigacion y en la seleccién de los materiales se puede 
advertir ya este aspecto personalista de su concepcion filo- 
sofica de la Historia. 

En la labor historiografica es necesaria, ante todo y 
como punto de partida, la investigaciOn, la determinacién 
exacta de los hechos. Con un buen método critico se podra 
llegar al establecimiento exacto de los acontecimientos y 2 
su precisa determinacion cronoldgica. Pero esto no basta. 
Para entender el devenir histérico de la Humanidad es pre- 
ciso reconstruir los acontecimientos en su génesis, en su 
progresivo hacerse; es necesario ver la trabaz6n que los di- 
versos hechos tienen entre si, verlos no como células muer- 
tas, sino como células vivas que se injertan en un tejido 
vivo. 

Y en esto radica el aspecto personalista de la Historia: 
el historiador tiene que sumergirse enteramente en el que- 
hacer histérico; tiene que revivir esos hechos, haciéndolos 
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algo suyo, como si constituyeran parte de él mismo. Pero, al 
mismo tiempo, tiene que superar ese momento psicoldégico, 
tiene que superar esa experiencia y objetivarla, elevarla a 
momento teorético. Es decir, el historiador, después de ha- 
ber revivido esos hechos que constituyen el objeto de su in- 
vestigacion, tiene que liberarse de ellos y contemplarlos ani- 
camente desde la altura de su pensamiento, como algo extra- 
fio a él. Sdlo asi los hechos dejaran de ser subjetivos. 

Forner no expresé esto de un modo teorico y directo; 
pero se puede deducir de todo lo que le hemos visto afirmar 
de la Historia como obra de ciencia y como obra de arte 
(cfr. capitulo IX). Adelantandose a Meinecke que definio 
la Historia como un «espejo que crea», Forner consideraba 
al historiador como un creador, no como un mero repetidor 
del pasado. Equipara al historiador con el poeta porque am- 
bos son creadores; pero mientras el poeta hace solamente 
una obra de arte porque no supera el momento subjetivo de 
que hemos hablado antes, el historiador hace al mismo tiem- 
po una obra cientifica y una obra artistica porque sabe salir 
de si mismo superando la experiencia subjetiva, convirtién- 
dola en objetiva. 

Como el cientifico, el historiador, en virtud de sus mé- 
todos propios, puede llegar a la determinacién exacta—lo 
mismo que el cientifico en las ciencias exactas—de cémo se 
verificaron los acontecimientos; y, a la vez, como el poeta, 
el historiador se representa en su imaginacién el objeto; 
pero con esta diferencia: 


«Una Historia consta de una narracién cierta que no se di- 
ferencia de la fabula sino en que realmente existid lo que cuen- 
Cea (2): 


En cambio, para el poeta, el objeto depende unicamente 
de su fantasia, no tiene otra existencia real que la ideada 
por el poeta. Por tanto, la Historia es objetiva y subjetiva; 
a la vez obra de arte y obra de ciencia. Es subjetiva y ar- 


(1) Discurso sobre la Historia, pag. 55. 
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tistica en la interpretacién de los hechos. Es objetiva en la 
reconstruccion de los mismos hechos; y aqui estriba también 
su caracter cientifico. 

Forner concede quiza mas importancia al aspecto subje- 
tivo; y por eso incluye la Historia entre las artes: 


«La elocuencia, la poesia, la HISTORIA entre las ARTES; 
la Filosofia, la Jurisprudencia, la Teologia escolastica misma 
entre las Ciencias...» (2). 


A pesar de esto, como hemos podido ver, al hablar de la 
Historia como obra cientifica (cfr. capitulo IX), Forner sal- 
va plenamente el aspecto objetivo de la Historia. El cometi- 
do del historiador es captar en el tejido sobrecargado de 
datos empiricos aquel proceso unitario, aquella relacién cro- 
nolégico-genética que une entre si acontecimientos distantes. 
Pero esa transformacion del pasado no ha de hacerla segtin 
sus categorias psicologico-experimentales de modo que re- 
sulte una unidad meramente ideal o fantastica, sino basado 
en los acontecimientos mismos. 

2. También la finalidad que todo historiador se propone 
en la investigacién debe estar marcada por ese caracter per- 
sonalista. Ei impulso que mueve al historiador a la investi- 
gacion y reconstruccidn del pasado es el ansia, el sufrimien- 
to incluso, que lo atenaza por no encontrar respuesta a pre- 
guntas que lo asaltan y que en la mayoria de los casos se 
refieren al presente. Si el historiador investiga el pasado lo 
hace generalmente por un interés radicado en el presente; 
porque quiere captar el significado de cuanto acaece hoy; 
porque quiere descubrir las raices ocultas de los problemas 
que le plantea el presente. Y es preciso volver la vista al 
pasado, porque una situacién cualquiera de la vida indivi- 
dual o de la vida de la colectividad no aparece de improviso, 
sino que es siempre el resultado, el término de un desarro- 
llo, mas o menos largo, de todo un conjunto de causas que 


(2) Noticia de las aguas, pag. II; cfr. Gramdticos, Ms, II, fol. 123. 
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no forman tampoco un conglomerado casual y desordenado, 
sino que constituyen un proceso unitario. El hombre, situado 
en una concreta encrucijada histérica, aunque esté siempre 
con la vista proyectada hacia el futuro, no tiene mas reme- 
dio que hacer un alto de cuando en cuando y volviendo la 
vista atras preguntarse por las causas que han dado origen 
a esa situacion, porque sdlo asi podra tomar una decision 
para el futuro. Como bellamente dice el P. E. Colomer, 8. J., 
«el hombre es un ser historico porque colocado en un reco- 
do del presente y llevando a sus espaldas el hatillo del pasa- 
do, camina hacia un porvenir que él mismo libremente se 
elige» (8). 

Por eso Forner quiere que se examine el pasado para 
encontrarle una solucién a los problemas del presente y darle 
asimismo una orientacion al futuro: 


Al hombre le interesa conocer «el origen y las causas de sus 
miserias o prosperidades, los motivos que la (nacién) engrande- 
cieron o debilitaron, el conocimiento puntual de sus errores 0 
aciertos en las guerras, en la politica, en la economia, en la 
Religié6n y en el saber» (4). 

«Para que los hombres conozcan lo que han sido y lo que 
deberian ser» (5). 


3. La concepcién forneriana de la Historia es persona- 
lista por su mismo objeto. 

Como facilmente se deduce de ese parrafo que acabamos 
de transcribir, el objeto de la Historia son las manifesta- 
ciones todas de la persona humana. 

Hoy esta fuera de discusién que no se lograra una His- 
toria verdaderamente tal sino donde exista una auténtica 
unidad de desarrollo. Porque solamente esta unidad de des- 
arrollo justificara el que posteriormente se pueda hablar de 
diversas formas de Historia, verbigracia, Historia politica, 
Historia religiosa, Historia econémica, ete. Pero esto que 


(3) COLOMER, H.: Hombre e Historia, Barcelona, 1963, pag. 12. 
(4) Discurso sobre la Historia, pag. 61. 
(5) Ibidem, pag. 21. 
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hoy nos parece tan natural, no lo era tanto en la mentali- 
dad historica del siglo xvi, aunque a través de la labor de 
la Ilustracién, como ya hemos visto en el capitulo X, se es- 
taba dando un cambio en este sentido. Si Forner no se ade- 
lanto en esto a su tiempo, al menos supo captar la nueva 
orientaciOén cuando pedia que el historiador diera cabida en 
su obra a todas las manifestaciones de la vida del hombre, 
porque el verdadero objeto de la Historia es todo lo que 
proviene de la actividad y del paso del hombre por las co- 
sas. Repetimos un parrafo aducido ya anteriormente: 


«Se halla interesado en una Historia Universal sacroprofana 
todo lo que hoy existe en la tierra derivado de los conatos y 
acciones de los hombres» (6). 


4. El historiador al advertirse a si mismo como dotado 
de libertad y de razon no puede menos de implicar en su 
busqueda y en su reflexién sobre el curso de la Humanidad 
el sentido que tienen una y otra. Y no solo la finalidad del 
hombre en cuanto individuo, sino de la Humanidad toda, 
porque como ya vimos en un capitulo precedente (cfr. capi- 
tulo XI) el verdadero sujeto de la Historia no es el hombre 
individual, sino la Humanidad como tal. Y en esta bisque- 
da Forner descubre, ante todo, la exigencia de un Ser supe- 
rior, de un Dios trascendente a la Historia, pero que esta 
a la vez implicado en el desarrollo de la Historia misma en 
cuanto Creador, Conservador y fin Ultimo del hombre. 

Leopoldo von Ranke decia que la «fe en la Providencia 
es la suma y compendio de toda la fe» (7). Y esto mismo lo 
decia mucho antes Forner cuando afirmaba que quien niega 
la Providencia de Dios sobre los acontecimientos de los hom- 
bres, niega la misma existencia de Dios, porque «si Dios 
no vela por las cosas dejandolas correr, ;qué necesidad hay 
de confesar la existencia de Dios?» (8). 


(6) Observaciones, § 137. 
(7) Citado por COLOMER, E., en Hombre e Historia, pag. 9. 
(8) Papeles de Grinda, Legajo 4 bis, fol. 1. 
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5. El fin de la Historia se conseguira plenamente solo 
en el mas alla de la Historia (confréntese capitulo XVIII) ; 
pero la Historia no se agota en esa finalidad trascendente ; 
hemos visto que tiene también una finalidad inmanente, que 
consiste en el irse explicitando de la persona humana, en la 
adquisicién de una conciencia plena de sus valores. Pero esta 
explicitacién y la salvaguardia de esos valores de la per- 
sona solamente las podra conseguir el hombre en la cola- 
boracion con los demas, si se sumerge en la comunidad so- 
cial en la cual encontrara el complemento necesario para el 
pleno desarrollo de sus posibilidades. Es decir, el fin inma- 
nente de la Historia consiste en la consecucién de la mayor 
perfeccién posible del hombre individual y socialmente con- 
siderado. 


Pero como el hombre ni individual ni colectivamente vive 
conforme a los principios ordenados por Dios, no podra 
conseguir plenamente esa perfecciOn en esta vida. Pero esta 
obligado moralmente a trabajar por la realizacién de un 
mundo mejor en todos los aspectos. Pues lo que realmente le 
importa al hombre es la consecucién de ese fin trascendente 
porque en él encontrara el complemento perfecto y defini- 
tivo de su persona, la realizacién plena del orden peculiar 
de su naturaleza. Sdlo asi se habra cumplido el ciclo de la 
Historia humana: salir de Dios y volver a Dios. 
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CONCLUSION 


1. El siglo xvi1r espanol 


El breve espacio de tiempo en el que se desenvuelve la 
vida de don Juan Pablo Forner (1756-1797) ofrece a nues- 
tra consideracién uno de los periodos mas agitados de la 
Historia Universal y también de la Historia de Espafia. 

La segunda mitad del siglo xvi, en efecto, es un tiempo 
inquieto desde todos los angulos en que se le considere, poli- 
tico, cultural, religioso... Y esta inquietud, este desasosiego 
ha sido uno de los factores que mas han hecho menguar el 
prestigio del siglo. Sobre todo en Espafha esta centuria no 
tiene buen nombre. Y la raiz ultima de su mala reputacion 
hay que ir a buscarla al escaso conocimiento que los espano- 
les tenemos de la realidad de nuestro siglo ilustrado. 

En los ultimos decenios, es cierto, se ha ido elaborando 
una rehabilitacion y revalorizacion de nuestra realidad po- 
litica y cultural, merced a la aparicién de algunas monogra- 
fias sobre amplios sectores de nuestro siglo xvim. A pesar 
de ello no estamos atin en situacion de poder hacer una sin- 
tesis de nuestras realidades y logros de la época de la Ilus- 
tracion porque nos faltan aun por iluminar muchos de sus 
aspectos. Y uno de los mas abandonados y, por consiguien- 
te, de mas urgente investigacién es el de nuestra aportacion 
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a las nuevas corrientes histéricas que se empezaron a abrir 
cauce en la Ilustracion. 

Con nuestro trabajo sobre Forner pensamos, modesta- 
mente, que se ilumina un sector importante de nuestro si- 
glo xvi (cfr. Introduccion). 


2. Figura intelectual de Forner 


En este estudio monografico sobre Forner no hemos crei- 
do necesario insistir en sus datos biograficos porque hace ya 
unos afios que se ha escrito su biografia, amplia y con jus- 
teza critica (cfr. Bibliografia). No obstante, en el primer 
capitulo hemos trazado una sintesis biografica que nos sirve 
como de hilo conductor en el relato de sus polémicas. Estas 
constituyen una de las facetas aparentemente—solo aparen- 
temente—mas importantes de su figura intelectual. Efecti- 
vamente, las polémicas literarias con todos los hombres mas 
representativos de las letras espafolas de la segunda mitad 
del siglo xvi (Iriarte, Garcia de la Huerta, Ayala, etc.) os- 
curecen muchos otros aspectos, sin duda mas importantes, 
de su figura intelectual. 

Creemos haber puesto una nueva luz sobre estas polémi- 
cas literarias, las cuales, a nuestro juicio, no han sido bien 
interpretadas por los criticos fornerianos anteriores. La raiz 
ultima de estas polémicas no hay que buscarla en razones 
raciales, temperamentales o psicolégicas, como hasta ahora 
se venia haciendo. No negamos que todo esto haya tenido 
también su influjo e importancia; pero la raiz Ultima hay 
‘que buscarla en la concepcién que Forner tenia del mundo, 
de la vida y de la cultura. Concepcién enteramente distinta a 
la de un Iriarte, por ejemplo (cfr. capitulo II). 


3. Forner, filésofo 


Forner fue fil6sofo. Y como tal ha sido considerado por 
todos los criticos. Pero no es creador de ningt&n nuevo gé- 
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nero de filosofia. En filosofia es ecléctico. Se confiesa disci- 
pulo de Vwes y de Bacon; pero, sobre todo, Forner es deudor 
de su inmenso saber filosdfico a su tio, el célebre médico y 
fildsofo don Andrés Piquer. 

Forner fue un gran critico y un gran historiador de la 
Filosofia. Pocos son los sistemas y fildsofos que se escapan 
de su critica mordaz y aguda. Sobre Vives tiene algunas 
paginas que podrian figurar con honor en una antologia de 
critica filosdfica. Lo mismo se puede decir de la Escolasti- 
ca, cuyos origenes ha descrito como nadie (cfr. capitulo III). 


4. Forner y la cultura de su tiempo 


Uno de los aspectos de la figura intelectual forneriana 
que mas cuidadosa investigacion necesitaba era, sin duda, 
su relacién y modo de comportarse con la cultura ilustrada, 
nacional y extranjera. Porque ninguna faceta de su figura in- 
telectual ha sido mas desfigurada por sus criticos. A Forner 
se le ha considerado, sin mas, como enemigo declarado de 
todo progreso cientifico. 

Apoyados en abundantisimos testimonios de sus obras, 
hemos podido comprobar que eso es enteramente falso. For- 
ner, por el contrario, es un entusiasta decidido de todo lo que 
en su tiempo suponia adelanto y progreso en las ciencias y 
en las técnicas. Lo cual se demuestra sobradamente con sus 
polémicas, acerca del Teatro, con el clero y los intelectuales 
sevillanos (cfr. capitulo I), y con los escolasticos decadentes 
de la segunda mitad del siglo xvi (cfr. capitulo III). Esta 
injusta fama de retrogrado se la gan6 con sus polémicas li- 
terarias y con su lucha en favor de la antigua ciencia es- 


panola. 


5. Defensor de la ciencia espafiola 


Menéndez y Pelayo consideraba a Forner como su prede- 
cesor en el afan por defender los valores culturales hispa- 
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nos. En la figura intelectual de Forner ocupa un puesto de 
primer orden su defensa de la ciencia espanola contra la 
incomprensién de los enciclopedistas, llevada al colmo de la 
insensatez con la pregunta de Masson de Mourvilliers «ZQué 
se debe a Espana desde hace di€z siglos?». 

A esta pregunta respondié Forner con su indignacién y 
acritud caracteristicas; pero haciendo, al mismo tiempo, un 
alarde de erudicién. Con su Oracién apolégica por la Espana 
y su mérito literario se hizo acreedor a los mas altos ga- 
lardones. Esta labor de descubrimiento de la ciencia espano- 
la era necesaria y urgente en un tiempo en que las acusa- 
ciones de barbarie y parasitismo intelectual contra Espana 
eran el pan de cada dia en boca de los enciclopedistas. Mien- 
tras los afrancesados espanoles se postraban ante el enciclo- 
pedismo y se excusaban ante los ilustrados, por la defi- 
ciencia de la cultura nacional, Forner, con su caracteristica 
de siempre, «los hechos por delante», atacaba a los extran- 
jeros y a los connacionales, que extranos parecian, demos- 
trandoles los méritos de la cultura espanola en favor de la 
cultura universal, y como habian perdido ellos el sentido de 
la Historia, porque el pasado cultural es una herencia irrenun- 
ciable. 

También esta disputa se clarifica con nuevas luces en 
esta monografia, porque tampoco habia sido bien enfocada 
por algunos criticos de nuestros dias, y menos por los con- 
temporaneos de Forner (cfr. capitulo VJ). 


6. Critica histérica 


Después de la exposicién de todos los aspectos de la po- 
lifacética figura intelectual de Forner, nos ocupamos en 
nuestro estudio, de un modo mas particular, de todo el pen- 
samiento forneriano en torno a la Historia. 

Tratamos en primer lugar, de la Historia de la Historio- 
grafia en la obra forneriana (capitulo VII), en la que se pue- 
den advertir los atinados juicios que Forner va vertiendo, 
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a lo largo de todas sus obras, acerca de los historiadores 
greco-latinos, desde Herodoto, a quien concede <el princi- 
pado» en la Historia. Pocos son los historiadores griegos y la- 
tinos que no acudan a la erudicion de las citas fornerianas, 
aunque no se ocupara de la Historia de la Historiografia 
greco-latina en cuanto tal. 

A la Historia de la Historiografia espafola dedica expre- 
samente una gran parte de su Discurso sobre el modo de 
escribir la Historia de Espana. Es el primero que hace una 
critica exhaustiva de nuestros historiadores anteriores al 
‘siglo XVII. 

Al concluir su recorrido, empezado con Idacio (+ 490) 
y terminado con la fundacién de la Real Academia de la 
Historia (1737), el juicio de Forner es que «la Historia de 
Espana hay que escribirla de diferente modo que hasta 
aqui». No reniega Forner del pasado de nuestra Historio- 
grafia. Sabe apreciar y pone de manifiesto y en sus justos 
puestos los méritos de nuestros historiadores. Pero en el si- 
-glo xvur la Historia empezaba a tomar derroteros nuevos; 
y Forner, consciente de esas exigencias nuevas de la His- 
toria, quiere que la Historia de Espafia se escriba segtn los 
canones y los Ultimos adelantos de la Ilustracién (capitu- 
wo VII). 


7. Preceptista de la Historia 


Forner no se contenta con criticar, sino que da también 
‘normas precisas para el bien historiar, colocandose asi a la 
cabeza de nuestros preceptistas de la Historia. 

Empieza por exigir al historiador unas cualidades nada 
comunes para el recto desempefio de su cometido: imgenio, 
imaginacion, juicio. Pero las cualidades naturales no bastan. 
Es preciso que el historiador posea una vastisima erudicién 
-y, sobre todo, profundos conocimientos en las ciencias filo- 
‘s6ficas, politicas y literarias. Porque la Historia es obra ar- 
tistica y cientifica a la vez. Para que resulte una obra cien- 
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tifica es preciso dedicarse a la investigacién critica y obje- 
tiva, y hacer buen uso de los métodos propios de la ciencia 
hist6rica. Y para que resulte una obra artistica, hay que 
poseer gran erudicién y preparacion literaria. E] historiador 
se equipara al poeta: 


«Una historia consta de una narracién que no se diferencia 
de la fabula sino en que realmente existi6 lo que cuenta» (ca-. 
pitulo IX). 


8. Historidlogo 


Pero lo que mas nos ha interesado poner de relieve em 
este estudio monografico es la concepcion historiologica de 
Forner. 

En el siglo xvut la Filosofia de la Historia estaba en 
nuestra patria, todavia en mantillas, cuando en otras nacio- 
nes de Europa se habian hecho notables adelantos. Tam- 
bién aqui nos fue preciso compulsar la actitud forneriana. 
respecto al nuevo modo de escribir la Historia patrocinado: 
por los enciclopedistas ilustrados. El siglo XvIM exigia la. 
filosofia en la historia; y Voltaire acuhd, de una vez para. 
siempre, la expresidn Filosofia de la Historia. 

La actitud forneriana respecto a las innovaciones histo-- 
riograficas del siglo xvi fue de plena aceptacién. No emplea. 
nunca, es cierto, la expresiOn volteriana «Filosofia de la His- 
toria»; pero toda la problematica encerrada en esa expre- 
sin, aparece integramente en sus obras bajo la denomina-: 
cidn de Filosofia moral publica o de las Naciones. También 
él exigia la Filosofia en la Historia: 


«El historiador ha de convertirse en filé6sofo para reflextonar: 
y deducir documentos Uttiles.» 


Pero esta reflexion filoséfica ha de apoyarse en la verdad 
historica criticamente comprobada. El acontecimiento como: 
tal no vale nada; lo que realmente tiene importancia es el 
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sentido de todos y de cada uno de los acontecimientos en el 
decurso de la Historia. Y este sentido solamente el filésofo, 
mejor, el historidlogo, podra detectarlo. La Historia no pue- 
de quedar reducida a un archivo muerto. La Historia es algo. 
vivo. Y el historiador y el historidlogo deben llevar a los lec- 
tores la vitalidad misma del hecho historico (capitulo X). 


9. El sujeto de la Historia 


Forner exige una historia genética. Es necesario deter- 
minar y senalar el influjo que el tiempo pasado tiene en el 
presente. La Historia no se reduce a un mero conocimiento 
del pasado ni, mucho menos, a simple erudiciédn de rata de 
archivo. Es necesario descubrir la dialéctica existente entre 
un hecho histérico pasado y el hombre actual. En cada acon- 
tecimiento del pasado existe una fuerza que repercute en el 
presente. Esta dinamica, esta genética es precisamente la no- 
vedad que Forner quiere ver en la Historia. 

En esta concepcidn genética de la Historia estan subya- 
ciendo algunas ideas de gran trascendencia en Historio- 
logia: 

— La idea del progreso. La Historia se desarrolla en linea rec- 
ta, no de un modo ciclico. 

— El sujeto de la Historia no es el hombre individual, sino la 
Humanidad en cuanto tal. El hambre no tiene trascendencia. 
hist6érica sino en cuanto sumergido en la colectividad. El 
individuo cumplira sus metafisicas exigencias, no a través de 
afiadiduras externas, sino a través de una dinamica interior 
que explicitaraé todas sus posibilidades, pero siempre dentro 
de la comunidad. 

— La Historia tiene una ejemplaridad, no en el sentido educa- 
tivo de la definicién ciceroniana, sino en el sentido de cau- 
salidad ejemplar. 


Son muchos los factores que pueden influir en el progre- 
sivo hacerse del curso de la Historia. Pero toda la eficacia 
de estos diversos factores se reduce, en Ultimo término, a 
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su mayor o menor peso sobre el hombre; porque solamente 
el hombre hace la Historia. Aunque la Historia la hacen to- 
dos y cada uno de los hombres, sin embargo, el historiador 
y el historidlogo no pueden ocuparse de todos los hombres 
individualmente, sino de las agrupaciones y naciones. La 
biografia, en cuanto tal, no podra darnos, en modo alguno, 
una visién exacta del curso de la Historia, y, mucho menos, 
una interpretacién adecuada del mismo (capitulo XI). 


10. La naturaleza, factor de la Historia 


El hombre no agota todas sus posibilidades en el mun- 
do material; pero esta sumergido dentro de él. Consiguien- 
temente tiene que vivir condicionado por él. Mientras el 
hombre peregrina por este mundo no puede menos de sufrir 
el influjo de las cosas que lo rodean. Solamente desde esta 
perspectiva se puede hablar de la naturaleza irracional como 
de un factor historico. 


El «yo soy yo y mis circunstancias» de Ortega y Gasset 
no es nada mas que un eco de otra expresiOn forneriana: 


«El hombre, efecto de inmensas producciones, convidado, 
cenido entre ellas, peregrino se detiene el tiempo que hasta el 
término conviene.» 


También otra teoria histérica de suma actualidad, la 
teoria toybeeniana del reto y la respuesta, se encuentra, mas 
que en germen, en algunas expresiones fornerianas. 

Aunque el hombre no perdera nunca su libertad al contac- 
to con los elementos irracionales de la naturaleza. Sin embar- 
go, la eficacia indirecta de las fuerzas de la naturaleza en 
el curso de la Historia es innegable. 


Una consecuencia de capital importancia que Forner de- 
riva, para el progreso de la Historia, de ese contacto del 
hombre con la naturaleza, es la obligacién moral que tiene 
el hombre de explotar todos los recursos, todas las posibili- 
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dades de progreso encerradas en la naturaleza (capitu- 
los, XI, IT). 


11. La Religién, factor de la Historia. 
Tolerancia religiosa 


La actitud personal de Forner respecto a la religidn fue 
de catdélico ejemplar. Pero no la de un catélico que a todo 
dice amén, sino de un catdlico consciente de las deficiencias 
que puedan existir y que, de hecho, existen en la Religion. 
El mismo se define asi: 


«Un miembro de la Iglesia catélica, que reverencia su santa 
ordenacién, sin que por eso se crea obligado a reverenciar los 
abusos que ha introducido en su divina institucién la fragilidad 
de sus miembros.» 


Forner fue uno de los principales apologistas que la Re- 
ligion catdlica tuvo en Espana durante la Ilustracion. Sin 
embargo, Forner se declara partidario de la tolerancia reli- 
giosa, no porque esté convencido de la existencia de una re- 
ligidn propia para cada individuo o para cada nacién, como 
afirmaba Montesquieu, a quien refuta expresamente. La 
Religion verdadera no puede ser mas que una. Pero la tole- 
rancia religiosa es necesaria por razon de la pacifica convi- 
vencia. Esta actitud de tolerancia religiosa es verdaderamen- 
te admirable en un espanol, catdlico cien por cien, en pleno 
siglo XVII. 

La Religién no se puede reducir a un mero sentimenta- 
lismo, sino que hunde sus raices en el ser mismo del hombre: 


«El hombre es naturalmente un animal religioso. Ser el hom- 
bre religioso no es otra cosa que ser hombre.» 


Consiguientemente, el hombre no puede adherirse a una 
religi6n cualquiera, sino que debe seguir aquella que sea 
analogo a su ser. El ateismo, como tal, contradice el ser mis- 


mo del hombre. 
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La Religién como factor de la Historia tiene una gran 
eficacia porque su radio de accién se extiende a todos los 
sectores de la vida humana (capitulo XII 4h 


12. La Iglesia y el Estado 


La religion verdadera tiene su expresiOn concreta en la 
Iglesia catélica. Para Forner la Iglesia es, en el ambito es- 
piritual, lo que el Estado es en el temporal. Pero la eficacia 
historica de la Iglesia supera a la eficacia histérica del Esta- 
do en la misma medida en que lo espiritual supera a lo tem- 
poral, La Iglesia es un factor historico de primera catego- 
ria. Lo es en teoria y lo ha sido en la practica. 

Forner exige absoluta independencia entre la Iglesia y 
el Estado. Y con ello demuestra una auténtica imparcialidad 
de pensamiento. Como catdélico integro que era, al no decla- 
rar la supremacia de la Iglesia sobre el Estado; y como ju- 
rista, empleado del Estado, al no declararse partidario de 
las teorias, por entonces muy en boga, de la superioridad del 
Estado sobre la Iglesia. 

No quiere oir hablar, ni de lejos, de la potestad indirecta 
de la Iglesia en los asuntos temporales del Estado. Esto lo 
considera contrario al mismo ministerio sagrado del Papa. 
A esta pretensién del Papado le atribuye la culpabilidad de 
todas las controversias pasadas entre el Papado y el Impe- 
rio. Por este motivo fue Forner acusado por Menéndez y 
Pelayo de regalismo. Y, aunque, en mas de una ocasién se 
muestra bastante inclinado—ladeado, como él dice—hacia el 
Poder temporal, no se puede afirmar que pretenda someter 
la autoridad eclesiastica a la estatal. Por otra parte, no ha- 
bria que extrafiarse de que se hubieran infiltrado en él, Fis- 
cal del Rey, algunas ideas regalistas, en una época en que el 
Regalismo era doctrina comtn en todas las Cancillerias de 
Europa (capitulo XIIT). 
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13. La Cultura, factor de la Historia 


Ya hemos indicado antes algunas semejanzas existentes 
entre ciertas ideas fornerianas y algunas modernas concep- 
ciones de la Historia: Ortega y Toynbee. Pues bien, la afi- 
nidad con la teoria toynbeeniana del reto y la respuesta se 
advierte ain de un modo mas palpable cuando Forner habla 
del origen de la Ciencia. 

La Ciencia tiene su origen en las dificultades—retos— 
que el hombre ha ido encontrando en cada situacion vital... 
Cada respuesta a esos retos, a esas dificultades ha sido un 
jalon que nos ha ido acercando a la cumbre de la Ciencia, 
a los progresos extraordinarios tanto de las ciencias expe- 
rimentales como de las ciencias del espiritu, realizados en 
el siglo XvIm. 

La Ciencia no tiene mds finalidad que llevar al hombre al 
completo perfeccionamiento de su ser. Para conseguir esto, 
la ciencia ha de mantenerse siempre en los justos limites de 
la utilidad y de la verdad, de lo contrario sera mas perjudi- 
cial que benéfica (capitulo XV). 


14. Leyes histéricas 


Uno de los puntos que mas preocupan al historidlogo es 
el de las llamadas leyés histéricas. También esta cuestion 
preocup6 a nuestro polemista extremeno. Pero Forner no se 
ocup6o de las leyes histéricas de un modo teorico, sino mas 
bien practico. Una de sus mas constantes preocupaciones 
fue siempre la de salvar la libertad humana frente a los di- 
versos factores que puedan tener algtiin influjo en el curso 
de la Historia. Con ello excluia toda clase de determinismo 
mecanicista de la Historia. Y, sin embargo, tiene algunas 
expresiones que, a primera vista, parecen favorables al de- 
terminismo. Pero estos textos hay que interpretarlos en el 
contexto de la reiterada afirmacion de la libre decisién del 
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hombre en todos los acontecimientos del curso de la His- 
toria. 

En la concepcion forneriana de la Historia solamente se 
puede hablar de leyes histéricas en sentido amplio, porque 
si, por una parte, la Historia no se puede circunscribir al 
ambito de las leyés fisicas; por otra parte, también es cierto 
que el modo de comportarse de algunos factores histdéricos 
permite hablar de una cierta constancia, que, en sentido no 
muy restringido, se podria considerar como ley historica. 
Aunque el hombre goza de libertad, no se puede negar que 
se comporta con una cierta regularidad. Por tanto, no sera 
dificil encontrar en el decurso de la Historia algunas repe- 
ticiones que, en sentido amplio, puedan ser llamadas leyeés. 

Forner establece algunas de estas constantes: 


— Ley de la imprevisién en Historia. 

— Ley de causalidad. 

— Ley pendular o de alternancia. 

— Ley de la insatisfaccién o de insuficiencia interna. 


A todo esto se le puede aplicar el calificativo de ley. 
Pero Forner se muestra muy cauto. Y es de alabar el que no 
insista demasiado, porque asi se evita todo determinismo. 


15. Intervencién de Dios en la Historia 


Contra la ideologia de la Ilustracidén que intentaba apar- 
tar toda presencia de Dios en la vida del hombre, Forner 
afirma rotundamente la intervencién de Dios en el curso de 
la Historia humana. Afirma, sin duda, la presencia de Dios 
en los acontecimientos humanos de un modo mediato: Pro- 
videncia. Pero no excluye tampoco la posibilidad de alguna in- 
tervencion extraordinaria: el milagro. Pero el historiador y el 
historidlogo, por razones de metodologia, no deben ser dema- 
siado crédulos, porque el milagro no es el camino ordinario de 
la intervencién de Dios en los asuntos de los hombres. Se 
debe hacer una investigacién cuidadosisima para no atribuir 
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a milagro lo que no pasa de un fendémeno natural. Mientras 
se pueda explicar el acontecer histérico a través de las cau- 
Sas segundas, no hay que recurrir a la intervencién especial 
de Dios; pero tampoco se debe excluir ésta por razones 
aprioristicas (capitulo XVIII, 1). 


16. Sentido de la Historia 


Para Forner el sentido de la Historia es doble. La His- 
toria tiene un sentido trascendente y un sentido inmanente. 

El sentido trascendente consiste en la consecucién del 
fin Ultimo del hombre: la Bienaventuranza. Pero la conquis- 
ta de este fin trascendente se realizara solamente a través 
de la accidn en este mundo, durante el curso de la Historia. 

De aqui se sigue la obligacién moral de trabajar por el 
progreso, para la consecucién de un mundo mejor. El hom- 
bre esta obligado a construirse, incluso en este mundo, una 
vida feliz. Y esto sera posible inicamente a condicion de que 
emplee rectamente todos aquellos medios que Dios le dio 
para la rehabilitacién de la naturaleza caida, a saber: la 
Religién Revelada (capitulo XII), la Sociedad civil (capi- 
tulo XIV) y la Cultura (capitulo XV): 


«Como Dios nos crié, no sélo para una existencia inmortal 
después de la destruccién de esta vida caduca, sino también 
para vivir y permanecer en este mundo visible... Su sabiduria 
uni6 de tal modo estas dos existencias, que en unas solas leyes 
ciment6 nuestra felicidad mortal e inmortal.» 


En este parrafo ha establecido Forner una perfecta co- 
nexién entre los dos fines, inmanente y trascendente, del 
curso de la Historia. 

La Historia es, para Forner, la posibilidad concedida por 
Dios a los hombres de ejercitar su propia libertad. La His- 
toria es un interrogante divino al que cada hombre tiene que 
dar su propia respuesta mientras cumple el curso de su 
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historia particular: salir de Dios y volver a Dios (capitu- 
lo XVIII, II). 

La concepcion forneriana de la Historia es eminentemen- 
te personalista: en la labor del historiador, en la finalidad 
de la investigacién y en la interpretacién del curso de la 
Historia (capitulo XIX). 
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COLECCION 
«VIDA Y PENSAMIENTO ESPANOLES» 


SERIE BIOGRAFIAS 
Don Miguel de Unamuno, por César Gonzalez Ruano. 
70 pesetas. 


Vida de Eduardo Marquina, por José Montero Alonso. 
150 pesetas. 


Séneca, nuestro contempordneo, por George Uscatescu. 
125 pesetas. 


Espanoles de hoy, por Salvador Jiménez. Agotado. 
Cadalso. (Vida y muerte de un poeta soldado), por Felipe X1- 
ménez de Sandoval. 250 pesetas. 


Itinerario de don Antonio Machado, por Julio César Chaves. 
250 pesetas. 


Jesus Guridi. (Inventario de su vida y de su musica), por Je- 
sus M.* de Arozamena. 250 pesetas. 


Don Juan de Austria, por Sir Charles Petrie. 250 pesetas. 


Vida y leyenda de San Pedro de Mezonzo, por Carlos Martinez 
Barbeito. 120 pesetas. 


12 hombres de letras, por Marino Gomez Santos. 300 pesetas. 


José Napoleon I. (Rey intruso de Espana), por Claude Martin. 
350 pesetas. 


Un dramaturgo del siglo XVII: Francisco de Lewa, por Julio 
Mathias. 100 pesetas. 


Ramiro Ledesma Ramos, por Tomas Borras. 300 pesetas. 
Juan Pablo Forner (1756-1797), por Jesis Alvarez Gémez. 
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